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Vorwort 


Nach der im Vorjahre erfolgten Ausgabe der ,,Osterreichischen Alpen“ ist 
das vorliegende Werk das dritte in der Reihe der Buchveréffentlichungen, die 
den volkstiimlichen Universitaitskursen der Wiener Universitat ihre Entstehung 
verdanken. Diese Vortrige wurden im Winter 1927/28 im kleinen Festsaal der 
Wiener Universitat abgehalten. Der Saal faBt zirka 350 Horer, aber am Tage 
der ersten Vorlesung waren weit tiber 1000 Personen erschienen, so daB die 
Vorlesungen dreimal hintereinander abgehalten werden muBten. Diese Zahlen 
zeigen zur Geniige, welche Bedeutung heute die religidsen Strémungen, ihre 
Geschichte und ihre Entstehung im Leben der Menschen haben. Wir leben 
heute in einer Zeit des Wiederaufbaues nach einem wirtschaftlichen und geistigen 
Chaos, in einer Zeit, in der naturgemaéB die Vorstellungen vom iibersinnlichen 
Leben erhéhte Aufmerksamkeit erwecken. Da ist es wohl an der Zeit gewesen, 
den Verlangenden ein Buch zu geben, in dem die Entwicklung der Religionen 
aller Zeiten in leichtfaBlicher, gemeinverstiindlicher, aber doch streng wissen- 
schaftlich begriindeter Form geschildert ist, ein Werk, das nicht allzugroB im 
Umfang und dabei niedrig im Preise ist, das sich jedermann anschaffen kann, 
ein Werk, das von keinerlei einseitigem Standpunkt aus verfaBt ist. Es soll 
aber durchaus nicht behauptet werden, da8 unser Buch vollkommen einheitlich 
ist, weder was den Inhalt noch die Form betrifft. Mancher wird manches ver- 
missen, mancher vielleicht manches fiir iiberfliissig halten. Das ist selbstver- 
standlich bei einem Werke, bei dem eine gréBere Zahl von Forschern mitgewirkt 
hat. DaB aber fiir dieses Werk so viele der hervorragendsten Forscher gewonnen 
werden konnten, daB, so viele Abschnitte das Buch hat, eben soviele Persénlich- 
keiten zu uns sprechen, das ist gerade der hohe Wert und Reiz des Buches. Dab 
die Wiener Universitat aus der reichen Schatzkammer ihrer Gelehrten schépfen 
kann, das allein hat es méglich gemacht, eine Schar von Forschern zu vereinigen, 
wie sie wohl schwerlich fiir ein derartiges Unternehmen von anderer Seite zu- 
sammengebracht werden kann. Ihnen allen gilt der wairmste Dank der volks- 
tiimlichen Universitatskurse, zumal sie alle ja die doppelte Arbeit hatten, denn 
es ist etwas ganz anderes, einen Vortrag zu halten und iiber den gleichen Stoff 
eine Abhandlung zu schreiben, denn verschieden ist die Wirkung des gesprochenen 
Wortes und die des geschriebenen. 

Der Verleger hat durch eine hohe Auflage den Preis des Werkes sehr niedrig 
erstellen lassen. Mége unser Dank sich mit dem zahlreicher Leser und Besitzer 
des Buches vereinen! 


Wien, im Herbst 1928. 
Hans Leitmeier 


Sekretir der volkstiimlichen Universitatskurse der 
Wiener Universitat als Herausgeber 
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Die Religionen der Primitiven 
Von 
Karl Beth 


1. Uberblick und methodische Vorbemerkungen 


Ein paar grundsiatzliche Bemerkungen tiber das rechte Verstaéndnis des 
Wortes Primitiv, wie es in diesem Zusammenhange verwendet wird, scheint 
vorab notig, damit solche Mi®verstandnisse, wie sie sich gar nicht selten ein- 
schleichen und dann dem Verstiéindnis des Ganzen durchaus hinderlich sind, 
von vornherein abgewehrt werden. 

1. Die Primitiven, deren Religionen hier herangezogen werden, sind keines- 
wegs die ,,urspriinglichen“ Menschen, und ihre Religionen und Weltanschauungen 
sind ebenso wenig das Urhafte, Allerurspriinglichste, aus dem alles andere, was 
spiter Religion und Weltanschauung heiBt, geworden wire. Was wir heute 
an primitivem Menschenleben kennen, ist nirgend ein Urhaftes, sondern sieht 
uberall auf soviel Geschichte, Gestaltung und Entwicklung zuriick, daB das 
Urhafte nicht einmal durch Riickschliisse daraus zu erfassen ist. Auch die 
Primitiven sind also durch Geschichte hindurchgegangene und in der Geschichte 
stehende, also durch und durch geschichtliche Vélker, wenn auch — was zu der 
Meinung von ihrer Geschichtslosigkeit gefiihrt hat — allerdings die ihnen zuteil 
gewordene, von ihnen erlebte oder bewirkte Geschichte von der uns aus unserer 
eigenen Kulturperiode bekannten Geschichte ziemlich abweicht, vor allem 
dadurch, da8 alle jene Volker nie tiber ein gewisses Mindestma8 an Zivilisation 
hinausgekommen sind, das sie von der Schriftkultur ausgeschlossen hat. 

2. Das Primitive bedeutet aber gleichwohl seinem Begriffe nach ganz und 
gar nicht etwa das Naive, somit Unzulingliche oder Riickstaindige. Und vor 
allem liegt nicht und soll nicht liegen in dem Ausdruck Primitiv ein Werturteil, 
des Sinnes etwa, daB es sich da um etwas minder Richtiges im Vergleich mit 
Spiterem, etwa gar mit Unsrigem, um etwas Falsches oder Verkehrtes handle. 
Dies Werturteil mag man vielleicht bereit halten, um es gelegentlich hinzuzu- 
fiigen; aber man muB sich dessen bewuBt sein, daB es in den Begriff ,,primitiv“ 
nicht eingeschlossen ist. 

3. Von Religionen der Primitiven handeln wir und nicht etwa von primi- 
tiven Religionen, schon deshalb, weil wir das eben erwaihnte Werturteil rundweg 
ablehnen, vor allem aber, rein sachlich angesehen, deshalb, weil fiir unseren 
geschichtlich unvoreingenommenen Blick fiirs erste noch gar nichts dariiber 
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ausgesagt oder angenommen sein soll, ob die Religionen, die sich bei den primi- 
tiven Volkern finden, alter sind als die Religionen, die wir bei alten oder neuen 
Kulturvélkern finden. Da wir nun einmal das Alter der Geschichte der einzelnen 
Volker, die unter der Bezeichnung Primitiv zusammengefaBt werden, nicht 
festzustellen in der Lage sind, so ware es, vielleicht zwar rein akademisch geredet, 
jedenfalls an sich nicht undenkbar, daB jene Volksstiéimme oder einige von ihnen 
eine wesentlich kiirzere Vergangenheit als heutige Kulturvélker aufzuweisen 
haben und ihre Religion demnach auch als eine jiingere Erscheinung anzu- 
sehen sei. 

4. Von Religionen in der Mehrzahl wird hier gesprochen. Denn ,,die Re- 
ligion der Primitiven’ gibt es nicht. Es gibt eine Anzahl von Religionen, von 
Formen der Religionen, die wir unter den primitiven Volksstammen antreffen, 
und es gibt eine Reihe von Anschauungsschichten, welche mit der einen oder 
anderen Religionsform ursichlich oder milieuhaft verbunden sind, und man 
hat sebr darauf zu achten, daf man diese sehr verschiedenen Formen der Religion 
und der Anschauung nicht willkiirlich durcheimander wirft oder miteinander 
verwechselt. Hierauf mu8 um so sorgsamer geachtet werden, als uns die Menta- 
litat der Primitiven im allgemeinen viel fremdartiger anmutet und dadurch 
schwerer von unserem Geiste zu durchdringen ist als die Mentalitaten der Gegen- 
wart oder alter Kulturvélker und wir daher viel gréBere Miihe darauf verwenden 
miissen, die einzelnen Bestandteile dieser Anschauungen und Religionen aus- 
einander zu halten und scharf gegeneinander abzugrenzen. 

5. Trotz dieser Verschiedenheit der Mentalitat sind wir aber anderseits 
gerade nicht so weit von den Primitiven entfernt, wie man gewohnlich meint, 
sondern es gibt in unserem geistigen Leben so viele Ziige, die in demjenigen der 
Primitiven mindestens Parallelen haben, vielfach aber wirkliche Ansatze finden, 
daB man gerade von dieser Erwagung der Unterschiede, Ahnlichkeiten und 
Gleichheiten in der Mentalitat hier und dort und speziell von der Beriicksichti- 
gung der auffallenden Nachklange jener Anschauungen in der unseren zu der 
nicht eben neuen Vermutung gefihrt werden kann, das Menschengeschlecht 
mége trotz aller weitgehenden Verschiedenheiten dennoch eine Einheit sein. 
Das heiBt, es zeigt sich ein Ergebnis, das in ahnlicher Weise tiberraschend wirkt 
wie die Vergleichung der menschlichen Schadelkapazitaten, nach der zwar der 
Pithecanthropus erectus Dubois sich wundervoll zwischen die Anthropoiden 
und den Neandertaler einordnet, der Australneger von heute aber zum Teil 
hinter dem Neandertaler zuriickbleibt und der bekannte Alte von Cro-Magnon 
die héchste Kapazitat des rezenten Europiaers eher tibersteigt als nur erreicht. 

6. Gerade deshalb aber stehen uns nun Religion und Weltanschauung der 
Primitiven innerlich viel naher als man gewodhnlich meint. Wir haben es dort 
keineswegs bloB mit Gétzendienerei und Menschenfresserei zu tun, mit uns selbst 
fernstehenden Dingen, sondern mit gar manchem, was sich bei uns fast unver- 
andert wiederfindet. In allen Religionen der sogenannten Kulturvélker begegnen 
so viele Einzelheiten aus primitiven Religionen, die jedoch in der Regel zugleich 
uberwuchert und verdeckt sind, da8 man in vielen Fallen gar nicht ohne die 
Annahme auskommt, daB diese Kulturvélker mit ihren Religionen und Welt- 
anschauungen in mancherlei Hinsicht durch Entwicklungsperioden hindurch- 
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gegangen sind, welche gewisse Analogien zu Entwicklungsstufen aufweisen, 
die in den uns bekannten Primitiven der Gegenwart vorliegen. 

SchlieBlich ist noch ganz allgemein zu beachten, daB das Geisteswesen und 
Geistesleben der Primitiven unserer Kenntnis vielfach selbst dann nur sehr 
liickenhaft zuganglich ist, wenn genaue Forschungen angestellt werden. Die 
, Wilden“ sind in religidsen Fragen wenig mitteilsam, einerseits infolge einer 
Scheu vor dem Fremden, zum andern — und das ist ein besonders schweres 
Hindernis der Forschung — weil der Mensch in dieser primitiven Mentalitat 
mit seinem ganzen religidsen Glauben und den heiligen Riten und Gegenstaénden 
innig verwachsen ist und sie wie ein unmittelbar persénliches Gut, ja als einen 
Teil seiner Persénlichkeit betrachtet, den er nicht ohne Schaden preisgeben 
kénne. Europaer haben lange Jahre unter einem solchen Volke gelebt, ohne 
auch nur die wichtigsten Stiicke ihres Glaubens und ihrer Weltanschauung zu 
entratseln. Gar manches, das sich spater als tief und rein religiés herausgestellt 
hat, wurde bei der erstmaligen Wahrnehmung fiir etwas Sozial- oder Okonomisch- 
Politisches gehalten. Dieser Umstand hat dazu gefiihrt, da8 sich einige Forscher, 
wie z. B. der Englander Howitt und der Osterreicher Gusinde, bei den von 
ihnen erforschten Volksstaémmen (der erstgenannte in Siidostaustralien, der zweite 
in Feuerland) in deren geheime heilige Verbinde einweihen lieBen. Auf jeden 
Fall gehért ein ausgebildetes Sensorium fiir die Gewahrung religiéser Anschauung 
zu der notwendigen Ausriistung eines Forschers auf diesem Gebiete. 

Mégen die verschiedenen Religionsformen, als deren Vertreter die Natur- 
vélker der Gegenwart erscheinen, je bestimmten einzelnen Phasen zivilisatorischer 
Entwicklung angehéren: solche Phasen gegeneinander abzugrenzen, reicht unser 
gegenwartiger Blick in eine geschichtliche Entwicklung dieser Vélker nicht aus. 

Eine eigentliche Geschichte der Religion der Primitiven zu schreiben, ist 
daher, zurzeit wenigstens, unméglich. Die Formen der Religion zeigen sich dort 
zwar vielfach in einer bestimmten Kombination mit dem Stande der Kultur 
tiberhaupt, der Denk- und Anschauungsweise und der Zivilisation. Allein auch 
diese Elemente des Volkslebens lassen sich noch nicht in ein historisches Ver- 
haltnis zueinander setzen, nicht zeitlich gegeneinander abtiefen, sondern nur 
flachenhaft nebeneinander stellen. Zu diesem Zwecke hilft man sich damit, 
daB8 man einzelne Kulturelemente auf ihr Vorkommen hier und da untersucht 
sowie auf ihre Verbindung mit diesem und jenem anderen Element, dai man, 
soweit sich eine gewisse Geschlossenheit ihres Vorkommens auf einem geographisch 
begrenzbaren Gebiete ermitteln laBt, ,,Kulturkreise“ als solche Bezirke von 
einheitlich angelegter Kultur zieht und gegeneinander abscheidet. Ein solcher 
Kulturkreis bleibt jedoch, weil auf bloBer Summierung von Indizienargumenten 
beruhend, eine hypothetische Vorstellung und wird in dem Mae deutlicher 
und einwandfreier, wie der Kulturkomplex, durch den er charakterisiert wird, 
sich durch Breite auszeichnet. Auf der anderen Seite ist eine zu groBe Zer- 
streuung einzelner solchen Komplexen zugehériger Elemente vorhanden, als 
da8 nicht immer wieder neue Erwagungen dariiber anzustellen waren, wie ein 
Kulturkreis vélkergeographisch abzuschlieBen sei. 

Das alles hat nun Anwendung auf die Religion im besonderen, die ja einer 
der wesentlichen Faktoren des Kulturlebens ist. Man kann die Religion fiir 
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sich oder im Zusammenhange mit den iibrigen Kulturmomenten betrachten, 
aber zu absolut sicheren Ansitzen fihrt das nicht. Uberdies erscheinen die 
Religionen eines Gebietes, das man in kultureller Hinsicht abzugrenzen strebt, 
in so enger Wechselbeziehung zu den iibrigen Teilen des Kulturlebens, daB nicht 
erst von diesen letzteren auf ihr Verhaltnis zueinander riickgeschlossen werden 
mu. Selbstverstindlich gibt es im einzelnen wieder Fille genug, wo das Ver- 
haltnis der Religionsformen eines Gebietes durch die Eigenart und Starke anderer 
Kulturmomente innerhalb desselben eine Aufhellung erfahrt und umgekehrt. 
Vor allem aber reichen alle solche Erwigungen, wie Grabner mit Recht betont 
hat, nur zu einer flachenhaften Nebeneinanderschau der Kultureinheiten und 
Religionseinheiten aus, wobei das eigentliche historische Merkmal, die zeitliche 
Tiefe, fehlt. 

Wir wahlen deshalb auch hier den Weg, die Religionsformen einander ein- 
fach nebenzuordnen, ohne damit eine bestimmte Aufeinanderfolge auszudriicken. 
Nur in einzelnen Fallen wird aus dem Gesamtbilde der Strata eines primitiven 
Volkes ein bestimmter Entwicklungsgang ersichtlich, der jedoch nicht ohne 
weiteres auf andere Vélker tibertragen, geschweige verallgemeinert werden darf. 
Zumeist finden wir auf diese Weise zeitlich nebeneinander Fetischismus, Ahnen- 
kult, Manaismus, Totemismus, Dimonismus und eine Art Deismus oder den 
Hochgottglauben. Die meisten Ausnahmen von dieser Regel des Synkretismus 
macht der Damonenglaube, welcher den groBen Gebieten des reinen Totemismus 
sowie auch eines schon iiberwundenen, aber doch noch deutlich erkennbaren 
Totemismus so gut wie fremd erscheint. In dem totemistischen australischen 
Kontinent 1a8t sich Damonenglaube und Damonenkult im eigentlichen Sinne 
nicht nachweisen (siehe tiber die Ausnahme unten 8. 7). Das Gesamtbild 
von den primitiven Religionen wird daher unrichtig angelegt, wenn man meint, 
Damonen und alle méglichen niederen und auch bésen Geister, Gétzen aller 
Art seien das eigentliche Kolorit primitiver Religion. Ganz im Gegenteil. Die 
Religion der Primitiven ist trotz des erwihnten Synkretismus durch die mancher- 
lei Arten und Grade der Zusammenmischung so verschiedenartig, daB es einige 
dimonistische gibt, andere jedoch, welche des Daimonismus vollstiindig ent- 
behren; desgleichen gibt es ethnographische Gebiete, die des Totemismus ent- 
behren, andere, in denen undeutliche und nicht sicher zu identifizierende Uber- 
reste von Totemismus aufscheinen. 


2. Damonismus 

Zwei Formen der primitiven Religion sind es, die ihnen am wenigsten eigen- 
tiimlich zukommen, der Dimonenglaube und der Fetischismus. Beide ziehen 
ihre festbannenden Kreise vielmehr durch die sogenannten Kulturreligionen mit 
erstaunlicher Beharrlichkeit hindurch und werden immer neu zu Bestandteilen 
entwickelterer Religionsformen. Der Fetischismus wird uns spaiter beschaftigen. 
Der Glaube an Geister, Dimonen, bildet einen hervorragenden Bestandteil 
vieler Religionen, die schon zu hoher kultureller Bedeutung gelangt und in die 
eigentliche Kulturgeschichte eingetreten sind, und zwar laéBt sich in solchen 
Fallen durchaus nicht immer entscheiden, ob jener Glaube aus einer primitiven 
Vorzeit als Uberrest mitgefiihrt oder erst auf einer fortgeschrittenen Stufe 
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hervorgetreten sei. Die Rakschakas der Inder und die Dschinnen der Araber 
bilden, wenigstens dem Sinne nach, einen Bestandteil sehr alter Religion bei 
diesen Vélkern, wenn auch mit der Bezeichnung Dschinn selbst nicht sicher ins 
Altertum hinaufzukommen ist. Im Hinduismus und Islam haben diese Damonen 
groBe Geltung erlangt. Die meisten Naturvélker in den verschiedenen Erd- 
teilen und Inselreichen beschaftigen sich in ihren Gedanken und Brauchen sehr 
mit der Abwehr der schrecklichen Geister und fiihren infolge der Angst vor ihnen 
ein recht bedauerliches Dasein. Jedoch kennen sie auch solche dimonischen 
Wesen, die sich der menschlichen Angelegenheiten gern und mit groBem Erfolge 
annehmen, so da die Menschen sich mit ihren Bediirfnissen an sie wenden. So 
sind die trowos (Einzahl tro = Damon) der Ewe in Togo zum Teil den Bitten 
der Menschen zuginglich und erfahren infolgedessen einen wirklichen Kult, 
wahrend die Damonen gewdéhnlich wegen ihrer Bosheit fernzuhalten versucht 
werden. 

Bei den Samoanern und ihren benachbarten Stimmen herrscht gréBe Angst 
vor bésen Geistern, die zumeist in Tiergestalt gedacht sind und die man als 
umgebildete Totems hat verstehen wollen. Indessen fehlen uns die Analogien, 
durch welche ein solcher Umbildungsvorgang vorstellbar wiirde. Auch bei der 
Uberfiille von groBen Gottern eines iiberschwellenden polytheistischen Pantheons 
kommt es vor, daB eine Reihe von weniger hervorstechenden Gottheiten gegen- 
iiber den anderen den Charakter von Damonon annehmen. Solcher Damonismus 
ist also bei Kulturvélkern das Ergebnis eines Degradationsprozesses. Er tritt 
vor allem dann ein, wenn durch politische Veriinderungen, durch Zusammen- 
flieBen und Verschwinden von Landesgrenzen Kulte miteinander verschmolzen 
werden, dadurch die Zahl der Gottheiten stark vermehrt wird und nun die Gott- 
heiten des einen, geistesschwicheren Teiles der zusammenflieBenden Gebiete 
in eine niedere und zweifelhafte Rolle herabgedriickt werden, die guten Funk- 
tionen ihnen nicht mehr zugeschrieben werden und sie dadurch, selbst vom 
Schicksal wenig begiinstigt, einen noch mifgiinstigeren Charakter als die anderen 
Gottheiten annehmen und so vor allen Dingen den Menschen gegeniiber als 
bése Damonen erscheinen. Selbstverstandlich gibt es daneben einen sozusagen 
urwiichsigen Damonismus, den Glauben an Naturdimonen, tbernatiirliche 
Wesen mit beschranktem Machtbereich innerhalb der Natur, die ihr Dasein 
innerhalb des menschlichen Feststellungskreises der singuliren Vergéttlichung 
irgend einer Naturpotenz oder Natureigenschaft verdanken. Indem der Mensch 
das Hervorsprudeln der Quelle auf eine besondere Macht zuriickfiihrt, nimmt er 
einen Damon an. Diesen Damonismus finden wir auch innerhalb der primitiven 
Volkerwelt vor, wennschon im bescheidenen AusmaBe. 

In die Reihe der Naturdimonen sind auch bedeutendere Geister, denen 
ein singularer Charakter eignet, Individualdémonen, wie der Damon der 
Erde, eines Berges, der Sonne, zu stellen. Wenn man auch unter Dimonen im 
allgemeinen solche Geister versteht, die keine ausgeprigte Individualitat haben 
und zumeist in Scharen vergesellschaftet auftreten und wenn auch die aus der 
Schar aktiv hervortretenden gleichfalls einer klar umrissenen Gestalt entbehren, 
ja deren bildliche und figiirliche Darstellungen das Fehlen des Individuellen (im 
Unterschied von Géttern) erkennen lassen, so gibt es doch auch solche Vor- 
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stellungen vom Geist der Erde oder Sonne, die zu allgemein gehalten sind, als 
da wir von einer Gottheit sprechen méchten. Die Bobos am oberen Senegal, 
ein halbnomadisches Volk mit primitivem Ackerbau, das etwa fiinf Jahre lang 
einen Fleck bebaut, dann weiterzieht, Wald rodet und urbar macht, haben 
neben den politischen Hauptern in den einzelnen Dérfern erbliche religiése 
Hauptlinge, die ,,Haupt der Erde“‘ genannt werden und der Erde sowie den 
Lokalgeistern zu opfern haben. Ebenso wird dem Urwald, der Tochter der 
Mutter Erde, geopfert, da er voll gefaihrlicher Tiere, wie Schlangen und Leoparden, 
ist und voller Gestriipp, das beim Durchjagen lebensgefahrlich wird. Ahnlich 
steht es bei vielen anderen Vélkern West- und Ostafrikas und wieder bei 
amerikanischen Indianern, den Delawaren, Irokesen, Ottawa, Winnebago, Hopi, 
Zuni und manchen anderen, wo allenthalben der Erde als einer Art Muttergéttin 
Opfer gebracht und Gebete gesprochen werden. In geringerer Verbreitung findet 
sich eine ahnliche Ansicht von der Sonne und Sonnenkultus bei primitiven 
Volkern. 

Eine systematische Klasseneinteilung der Damonen ist ebenso schwer 
durchfiihrbar wie eine historische Reihenfolge, in der die einzelnen Gruppen 
und Typen hervorgetreten sein kénnten. Jede Einteilung rechnet daher von 
vornherein mit der Zubilligung flieBender Zwischengrenzen. Die Vorstellungen 
von Fruchtbarkeits- und Vegetationsdimonen sind ahnlich wie diejenigen von 
Krankheits- und Todes- bzw. Genesungsdimonen mit Hilfe animistischer Grund- 
anschauung erklarlich. Die Toten werden haufig als Spukdimonen gedacht, die 
gespensterhaft erscheinen. Denn es sind die das Grab noch umschwebenden 
Seelen, die zu Daimonen werden, die Nahende und Voriibergehende schrecken 
oder gar schlagen und auch die Wohnungen mit Unheil heimsuchen. An ein- 
samen Orten und in Felsschluchten hausen die Damonen, die in der Regel horden- 
haft und daher gar nicht individuell gedacht sein kénnen. Dieser Aufenthalt 
an finsteren, unheimlichen Orten zeigt, daB auch unabhingig vom Seelenglauben 
der Daimonenglaube vorkommt und dann lediglich der Furcht vor dem Un- 
heiligen seinen Ursprung verdankt. Und wie Vampire und Werwélfe, durch 
Phantasie abgewandelte Seelen, in jenem Falle besondere Formen der Domanen- 
vorstellung sind, so haben ,,Salamander, Molche und Drachen‘“, das Getier der 
feucht-diisteren Griinde, ihr Nahrung gegeben. Die niachstliegende Gestalt 
der Damonen scheint daher der spukende und der angsteinfléBende und den 
Menschen anfallende Geist zu sein, der sowohl aus der Seelenidee wie aus der 
Naturangst seine Vorstellungsform empfingt. Alle diese bésen Daimonen sucht 
man in erster Linie unschidlich zu machen, vor allem dadurch, da man sie 
abwehrt; die dimonischen Totengeister dadurch, daB schon an und mit der 
Leiche Vorkehrungen getroffen werden, welche das Zuriickfinden erschweren 
sollen (verkehrtes Hinaustragen der Leiche, Ziehen eines Wassergrabens auf dem 
Weg zur Bestattung, Herumlaufen mit der Leiche um einen Baum, so daB der 
Geist die Richtung verliert, Zusammenschniiren der Glieder; auch das Zu- 
driicken der Augen wird so gedeutet). 

Den unheimlichen bésen Damonen stehen auch gute gegeniiber, die den 
Menschen Schutz und Hilfe angedeihen lassen, im Haus und auf dem Felde 
helfen. Dazu gehéren vor allem die Haus- und Feldgeister. Diese trachtet man 
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bei Kraft und guter Laune zu erhalten. So ist das Hauptabsehen der Riten auf 
Erhaltung und Verjiingung des dem Felde oder einem Teile der Hausarbeit 
vorstehenden Daimons gerichtet. 

Ganz besonders lehrreich ist beziiglich der Begrenzung des Vorkommens 
des Dimonismus, einige Hinzelheiten aus dem australischen Religionsbereich 
genauer zu betrachten. Spencer und Gillen sagen uns von der Arknanaua, 
der heiligen Felsspalte, in welcher die Tjurungas (die heiligen Totemhdélzer, deren 
Bedeutung spater zu besprechen ist, siehe S. 26) bei den Aranda aufbewahrt 
werden, sie sei von Geistern bewohnt, und wer zur Hohle geht, legt seine hohle 
Hand wie feierlich iiber die Offnung, damit die Geister nicht durch plétzlichen 
Eintritt iiberrascht, erschreckt und bése werden. Die hier erwahnten Geister 
sind aber, wie man sich klar machen mu8, keine Daimonen, sondern die Indi- 
vidualseelen der einzelnen Menschen, welche noch nicht geboren sind, sondern 
noch auf Empfangnis warten (die Iruntarinias), welche mit der zugehérigen 
Tjurunga in jedem Fall auf das innigste mystisch verbunden sind. 

Etwas anders steht es aber mit den damonischen Gestalten in drei anderen 
australischen Volksstimmen, néimlich bei den Binbinga, Mara und Anula. Die 
Binbinga — und ganz ebenso die Mara — kennen zwei Geister, welche dem 
Menschen feindlich sind und im Himmel wohnen; die Leiber derselben denken 
sie sich mit feinen weiBen Daunenfedern bedeckt, und statt der Arme haben sie 
Messer. Sie sind immer im Begriff, herab zu kommen, die Schwarzen zu téten 
und zu schmausen, werden aber durch einen freundlichen Geist Ulurkulu, der 
in den Waldern lebt und den beiden Damonen auflauert, daran gehindert. Wir 
sehen hier eine primitive Theorie zur Erklarung der Ubel, welche den Menschen 
in seinem Leben betreffen. Die Vorstellung der Anula ist ganz ahnlich. Auch 
sie wissen von zwei gnabaia, die schon im Altjiranga entstanden sind, einige 
Zeit auf der Erde umherwanderten, schlieBlich in den Himmel gingen, wo sie 
nun leben und den Eingeborenen so feindlich gesinnt sind, da sie sie zu téten 
begehren. Aber ein dritter gnabaia, der in den Waldern lebt, hindert sie daran. 
Dieser letztere unterweist die Medizinminner in den richtigen Gesaingen, welche 
in Krankheitsfaillen anzuwenden sind, damit er selbst, der gute Geist, zu Hilfe 
kommt. Das Wichtigste ist nun aber, daB trotz des scharfen Einschneidens 
des Verhaltens solcher Dimonen in die Praxis des Lebens dennoch kein Versuch 
gemacht wird, diese bésen Geister gut zu stimmen, waihrend doch dies Verhalten 
die Signatur einer dimonistischen Religionseinstellung ist. Ebensowenig geschieht 
etwas, um den guten Geist zu belohnen oder durch Geschenke zum Handeln zu 
bewegen. Der Anruf an den guten Geist, zu kommen und zu helfen, ist das 
einzige, was man mit Bezug auf ihn tut. Bezeichnend ist jedenfalls, daB auch 
in diesen wenigen Ausnahmefaillen, wo innerhalb des totemistischen Gebietes 
von Damonen geredet werden kann, immer nur zwei Reprisentanten des bésen 
und einer des guten Prinzips als Gegenspieler auftreten, nie jedoch eine Schar 
oder ein Heer von Dimonen, wie wir auf anderen Stufen religiéser Bildung das 
Dimonische anzutreffen gewohnt sind. 

Der Dualismus, welcher das Weltgeschehen, vor allem die den Menschen 
betreffenden Geschicke durch die Vorstellung einer bésen und guten Macht 
begreift, ist in der Welt der Primitiven véllig heimisch. Bei den eben genannten 
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Vélkern ist neben den Damonen, zwischen denen als guten und bésen das Welt- 
regiment geteilt ist, kein Hochgott festgestellt worden, so da8 man sagen kann, 
hier nehmen jene dimonischen Wesen, soweit wir wissen, zugleich die Stelle des 
Géttlichen im eigentlichen Sinne ein. Der Dualismus wird jedoch auch dort fest- 
gehalten, wo ein Hochgott im Himmel anerkannt wird, der jedoch in diesem 
Falle so wenig wie sonst die Lésung des Ubelproblems in seiner Hand hat, sondern 
auBerhalb der Geschicke steht oder héchstens Herr tiber Leben und Tod ist. 
Da wir auf diesen Hochgott hernach ausfihrlich zu sprechen kommen miissen, 
will ich hier davon absehen, sein Bild zu zeichnen, und mich mit der Angabe 
begniigen, daf bei den Aranda das bése Prinzip eine neutrische, allem An- 
scheine nach willenlose, weil ganzlich unpersénliche, Macht ist, das Arunkulta, 
welches auf rein magischem Wege an den Menschen heran- oder in ihn hinein- 
kommt und mit einzelnen Naturgegenstanden, vor allem Steinen, verbunden 
ist, da jedoch kein entsprechendes gutes Prinzip ihm gegeniibersteht, ein 
solches vielmehr lediglich in den verschiedenen Totems erblickt werden kann. 


3. Ursprung und Schicksal der menschlichen Seele. Reinkarnation 


Will man die Religion eines Volkes verstehen, so mu8 man von den- 
jenigen Erwaigungen ausgehen, welche bei dem Volke selbst im Vordergrunde 
gestanden haben, als es seine Weltanschauung anzufertigen begann. Immer 
gehért zu den brennendsten Fragen, deren Beantwortung die groBen Bausteine 
der Weltanschauung liefert, diejenige nach dem Schicksal und Los des Menschen, 
sei es schon des Individuums oder erst des Stammes, der Gesellschaft. Da finden 
wir nun bei den ganz primitiven Australiern wiederum eine weitgehend tiber- 
einstimmende Auffassung, die sich in einem festen Grundstock der Erzihlungen 
auspragt, wofiir ich als Beispiel die Tradition der Mungarai herausgreife, die am 
Roper River wohnen, der im nérdlichen Teil des australischen Kontinents die 
stidlich der Insel Melville gelegene Halbinsel nach Osten zu abschniirt. 

In fernster Vorzeit, fiir welche viele Stamme einen besonderen Namen haben, 
der die zeitlich unerreichbare Urzeit bedeutet (das Kurallan bei den Mungarai, 
das Altjiranga bei den Aranda), lebte ein Riese namens Kunapippi, aber noch 
gar keine schwarzen Menschen. Der Riese, der wie alle derartigen Urheber ,,aus 
sich selbst entstanden“ war, besaB viele Beutel, in denen er eine Menge geistiger 
Kinderkeime mit sich fiihrte, aber nur mannliche. Zu allererst hatte er unter 
der Erde gelebt, war dann hervorgekommen, hatte sich ein Lager eingerichtet 
mit einem Erdwall ringsherum und geschnittenem Gras mitten drin. Da nahm 
er die Knaben aus dem Beutel, legte sie auf das Gras, machte ihnen Stirnbander, 
lehrte sie die rechte Art, sich zu dekorieren, gab ihnen die Tjurungas (die bei 
diesem Volke wie er Kunapippi genannt werden), teilte die Knaben in zwei 
gleiche Halften und sagte einem jeden, zu welcher Unterklasse und zu welchem 
Totem er gehére. Kunapippi selbst gehérte, wie ausdricklich bemerkt wird, 
keinem einzelnen Totem an, sondern allen zugleich, was besagen will, daB er, 
ahnlich wie der Gott Bajame der Kamilaroi-Stémme, das Pleroma der Totems 
sei, von welchem alle einzelnen Totems ihren Ursprung haben. Er lehrte diese 
seine ersten Geschépfe, die aus seinem Beutel gekommenen Knaben, alle Zere- 
monien, die Tanze, zu denen er wihrend des Unterrichtes selbst den Takt schlug, 
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und die Operation der Beschneidung. Er fing ihnen auch Fische; nannte deren 
Namen, und sie aBen dieselben auf, ohne zu beifen, bloB schlingend. 

Auf solche Weise wird zum Ausdruck gebracht, daB der menschliche Stamm, 
dieser betreffende eigene Stamm — denn um andere kiimmert man sich noch 
nicht — durch ein itibergewaltiges Wesen ins Dasein gesetzt worden ist. Dieses 
Wesen ist nicht etwa himmlisch, sondern ganz im Gegenteil: unterirdisch von 
Herkunft, befindet sich auf unerklarte Weise im Besitz der Fiille der Menschen- 
keimlinge, die es nach Belieben zur Entfaltung bringen kann; es ist aber, wie 
die ,,metaphysische“ Spekulation dieser Leute feststellt, ,,aus sich selbst ent- 
standen“. Als Zweck des Daseins erscheint auf dieser ganz tiefen Stufe nichts 
mehr als die Kinhaltung derjenigen soziologischen Ordnungen, welche man eben 
kennt, und die Ausfiihrung aller Riten, die eben geboten sind. DaB sie geboten 
sind, wird auf die Einsetzung durch jenen Ubermenschen zuriickgefiihrt, dessen 
mythische Persénlichkeit die Sanktion fiir dieselben in sich selbst enthalt. Er 
ist kraft seines von nirgend und niemand abhangigen Daseins die letzte Autoritat. 

Fir die Logik dieser Leute macht es nun gar nichts aus, daB, wiewohl die 
Entstehung ihres eigenen Volksstammes durch jenen Urheber erklart wird, im 
Fortgange einer solchen Erzahlung selbst plétzlich Leute eines anderen Stammes 
auftreten, die einfach als vorhanden vorausgesetzt und durch jenen Uber- 
menschen gleichfalls in die Totemorganisation der Mungarai einbezogen werden. 
Es macht auch fiir die Autoritatsstellung Kunapippis selbst nichts aus, daB er 
diese Leute bis auf zwei, welche sich zu retten vermochten, auffraB und nur ihre 
Knochen von sich gab. Es tut nichts, daB jene zwei Geretteten in ihre Heimat 
fliichten und dort eine Hilfsmannschaft mit Steinbeilen ausriisten, um den bei 
seinen Knaben sitzenden Kunapippi lautlos zu tiberfallen und fiir seine Menschen- 
fresserei zu bestrafen: einer stieB ihn in den Riicken, ein anderer-in die Seite 
und ein Dritter tétete ihn durch einen NackenstoB. Zuvor hatte er noch zwei 
seiner eigenen Knaben gefressen, die man aber noch lebend aus seinem Leibe 
befreite. 

Man sieht hiermit zugleich, wie diese Erzihlungen in eine Zeit zuriickschauen 
lassen wollen, wo es noch andere Zustiinde gab. _Die Erschaffung des Menschen- 
stammes wird vorgestellt nach dem Bilde dessen, was die Menschen selbst zu 
tun imstande sind. Das Entstehen der Menschen und Dinge vollzieht sich dem- 
gemaB, daB alles Koexistierende als eine groBe symbiotische Gemeinschaft an- 
gesehen wird, als eine einheitliche Wesensfiille, die in dem mythischen Urfahren 
zusammengedringt gedacht ist. Die einzelnen Teilerscheinungen dieser kos- 
mischen Fiille sind die Totems, d. h. die einzelnen Komplexe der Energien, Trieb- 
krafte der phinomenalen Welt. Dies meint der Totemist im letzten Grunde, 
wenn er in seinen sehr umstindlich veranstalteten Zeremonien das irgendwie 
als eine Energie vorgestellte Totem zur Entfaltung wie zum Handeln bringt, 
dadurch daB die von ihm reprisentierte Wesensgattung aufs neue in die Er- 
scheinung tritt. Dies ist die religiés-magische Gedankenverbindung, welche 
im totemistischen Ritus als gewollte Einwirkung auf die (natiirliche) Produktion 
der pflanzlichen und tierischen Organismen hervortritt. Gewi dient — so 
kann man unter rein soziologischen Gesichtspunkten es auszudriicken ver- 
suchen — der einzelne Ritus und die Summe aller Riten der Abzweckung auf 
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das soziale und ékonomische Gedeihen des Stammes, auf die mysterische Be- 
einflussung der produktiven kosmischen Krafte. Aber diese Beeinflussung 
gewinnt nur dadurch in dem Gedankenbereich der Leute Platz, da8 sie sich 
selbst mit dem Kosmos und allen seinen Teilen mysterisch verbunden wissen 
und diese ihre kosmische Verbundenheit dadurch betonen und steigern, daB 
sie sie den einzelnen totemistischen Gruppen partiell zuschreiben und dadurch 
die héhere Steigerung dieser Einzelgebiete in die Méglichkeit der mysterischen 
Vorgange riicken. Die Empfindung der allgemeinen mysterischen Symbiose 
von Mensch und Natur, erdhaft gebundenen und allgemein kosmischen Kraften, 
diese als religids zu bezeichnende mystische Grundkonzeption darf auch dort, 
wo in dem Alltagsleben dieser Stimme das Sozialékonomische sich in den Vorder- 
grund drangt, nicht iibersehen werden. 

Ks ist nimlich zu beachten, daB diese totemistische Auffassung eine zwischen 
Nominalismus und Realismus geteilte Denkweise ist, der zufolge alles auBerlich 
Erscheinende Name und Schall ist, waihrend sein Wesen weit hinter den Er- 
scheinungen zu suchen ist. Das Totem ist, in unsere Sprechweise wbertragen, 
der innere Wesensgrund einer phiinomenalen Seinsform. Die Idee des Totems 
bedeutet das Erhaschen jenes wesenhaften Kerns, in welchem das Sein der 
bestimmten Erscheinungsgruppen des Weltlichen zu erblicken ist. Es gehért 
zum Kennzeichen dieser Primitivitaét, welche den totemistischen Vélkern eignet, 
da man sich mit der der sinnlichen Wahrnehmung dargebotenen Erscheinungs- 
welt nicht begniigen kann, sondern das wirklich Wirkliche in etwas Nicht- 
Erscheinendem, auf gar keine Weise in die Erscheinung Fallendem, unsichtbaren 
Unsinnlichem erblickt, und da8 man weiter dieses Unsinnliche seinen verschiede- 
nen Existenzformen (Totems) nach addiert, zu einer Einheit der Totems, einem 
Pleroma zusammenfaBt, wie es in der mythischen Idee eines Urfahren in vor- 
stellungsmifBiger Form dargeboten wird. Und so wird nun wieder — das ist 
der Zirkel in solcher religiéser Spekulation — die erhabene Idee und das 
hochschlagende Gefiihl, die in der religissen Empfindung aus dem Untergrunde 
des Gemiits emporgetragen wurden, um der Vorstellbarkeit oder Veranschau- 
lichung willen dem Phinomenalen in der Gestalt des Mythos nahe geriickt. Der 
Urfahre ist doch letzten Endes nichts anderes als der Inbegriff der Wesenskerne 
aller Dinge, die aus ihm ihren Ursprung herleiten. 

Es ist nur natiirlich, daB der Mensch sich selbst von dieser religiéds mysteri- 
schen Betrachtung nicht ausnimmt. Im Gegenteil haben wir vielmehr, wie 
schon angedeutet wurde, im allgemeinen anzunehmen, da die gedankliche Be- 
schiftigung mit seinem eigenen Sein, Wesen, Ursprung, Zweck und Ziel der 
Ausgangspunkt dieser ganzen Betrachtungsweise ist, und daB sie es auch dann 
ist, wenn sich nachweisen lassen sollte, da8 die Durchfiihrung einer solchen 
Betrachtungsweise nicht zuerst an den Menschen, sondern an anderen Teilen 
des Kosmos vollzogen worden sei. Jedenfalls finden wir tiber weite Gebiete der 
primitiven Menschheit hin die Uberzeugung ausgesprochen und auf mancherlei 
Weise verdichtet, daB der Mensch seinem eigentlichen Wesen nach etwas ganz 
anderes ist, als ein phinomenales Ding; der Mensch ist eben nichts Fleischliches, 
sondern etwas Geistiges und ist diesem seinem geistigen Wesen nach nur zu 
verstehen, wenn auch sein Ursprung, nicht nur der Ursprung der menschlichen 
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Gattung, sondern auch derjenige jedes einzelnen Individuums wieder und wieder 
als ein nicht-menschlicher verstanden wird. 

Diese Auffassungsweise der Primitiven bedeutet daher fiir die Anlage ihres 
Religionssystems etwas Schwerwiegendes, Fundamentales. Deshalb ist auch, 
wie wir gleich naher ins Auge zu fassen haben werden, eine nicht eben einfache 
primitive Psychologie entstanden, welche der Verankerung jenes wichtigen 
Gedankens in den taglichen Erfahrungen des seelischen Lebens und Erlebens 
dient. Frazer hatte bedauerlicherweise den gesamten Komplex dieser Pro- 
blematik der Primitiven, von dem wir jetzt zu sprechen haben, nicht erfaBt 
und aus diesem Grunde bekanntlich behauptet, daB jene Menschen keine Kenntnis 
von dem natiirlichen Vorgange der Fortpflanzung hatten, weil sie davon sprechen, 
da der Menschenkeim von einem Totemplatze aus, etwa in Gestalt eines Stein- 
oder Holzsplitters, in die Frau eindringe, welche Mutter werden sollte. Jene 
Menschen kennen nun aber — und das ist z. B. durch die griindlichen Beobach- 
tungen Strehlows bewiesen — den Fortpflanzungsvorgang ziemlich genau. 
Sie wollen auch diesen Vorgang gar nicht in Abrede stellen, sie sind jedoch dessen 
gewiB, daB durch den physischen ZeugungsprozeB keineswegs das Eigenartige 
des neuen menschlichen Individuums erklart werden kénne, und wollen deshalb 
ihre Uberzeugung zum Ausdrucke bringen, daS das eigentliche Wesen eines 
Menschen tiberhaupt nicht durch die Fortpflanzung bedingt sei, sondern irgendwie 
unsinnlichen Ursprunges. Es ist ein ahnlicher Versuch, eine derartige Uber- 
zeugung in einer mythisch eingekleideten Redewendung zum Ausdruck zu 
bringen, wie sie uns vielfach in religidser Tradition antiker Kulturvélker be- 
gegnet; ich will nur beispielsweise an die Art erinnern, wie die Orphiker, um 
den gleichen Gedanken auszudriicken, den Menschen aus der Asche der Titanen 
gemacht werden lassen, welche, ihrerseits stofflich-irdisch, durch das Verschlucken 
von Bestandteilen des Dionysos-Zagreus Zeusbestandteile in sich aufgenommen 
hatten, die nunmehr auch in die von dem Gdéttervater gemachten Menschen 
tibergingen und das doppelseitige Wesen des Menschen, sein irdisches und himm- 
lisches, bedingen und auch erkliren. Keinem anderen Zwecke als der Ausprigung 
einer derartigen Uberzeugung von der unsinnlichen Eigenart und Herkunft der 
Menschenseelen dient der immer wiederkehrende Mythus der australischen 
Totemisten von den Kinderkeimen; und es ist ja auch genau dieselbe Uber- 
zeugung, die dann in dem ganz festen Dogma von der stindigen Reinkarnation 
ausgedriickt ist. 

In den Vorstellungen, welche primitive Vélker iiber das Los der Seele nach 
dem Tode hegen — dort natiirlich, wo itberhaupt ein seelischer Bestandteil von 
einem kérperlichen unterschieden wird, was keineswegs tiberall auf primitivem 
Boden der Fall ist — wird ein Erwigen dariiber erkennbar, daB das eigentlich 
wesentliche Bestandstiick des Menschen mit dem Absterben des _leiblichen 
Organismus nicht vergeht. Die Uitoto wissen, daB sie Mondleute sind, weil ihre 
Seelen im Dunkelmond sitzen, und daB dieselben bei ihrem Tode aus dem Monde 
herausgehen und nunmehr verschiedenerlei Inkarnationen durchmachen kénnen, 
sowohl in tierische wie pflanzliche wie menschliche Wesen. Wenn nun auch 
die Reinkarnationstheorie bei diesem Volke nicht in ahnlicher Ausfiihrlichkeit 
ausgestaltet ist wie bei den Australiern, so liegt doch auch bei jenen Mexikanern 
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die symbiotische Grundauffassung vor, vermége deren der Mensch tberhaupt 
mit allem anderen sowohl auf der Erde wie im grofen Kosmos Befindlichen die 
eine groBe Lebensgemeinschaft bildet. Ein anderer Gedankenkreis ist bei den 
Uitoto bemerkbar, wenn davon gesprochen wird, daB alle Verstorbenen unter 
der Erde in dem groBen Reiche Okimuyenas weiterleben und die Unterwelt 
,,Okimuyenas Welt‘ oder ,,Okimuyenas Hiitte“ genannt wird. Eine derartige 
Vorstellung von einem konkret-sinnlich vorgestellten Aufenthaltsorte aller 
abgeschiedenen Seelen tragt selbstverstandlich zur Verfliichtigung des sym- 
biotischen Fundamentalgedankens bei. Dieses Volk befindet sich in dem Zeit- 
punkt, wo es von Preu8 im besonderen erforscht worden ist, in einem eigen- 
tiimlichen Ubergangsstadium, das auch in der Erzihlung von jenem Haupt- 
linge erkennbar ist, der von seinen Feinden erschlagen und verschmaust worden 
war, von seinem Weibe gesehen, wiedererkannt und gefragt wird, ob er es denn 
wirklich sei, da sie doch die Pfefferkérner, welche die Feinde bei dem Mahle zu 
seiner Wiirze ihm ins Gesicht gedriickt hatten, sehe; ob er denn wirklich nun 
verschmaust sei. Der hierin ausgedriickte Zweifel an dem wirklichen Ver- 
schwinden einer’ menschlichen Persénlichkeit wird dann durch den SchluB der 
Erzahlung in einer mit der urspriinglichen Vorstellung nicht iibereinstimmenden 
Weise gelést, indem der Gatte, weil die Frau ihn zu stiirmisch umarmt und an 
ihre Brust zieht, wirklich entschwindet und in das Totenreich hiniibergeht. 

Man wird bemerken, wie dieser SchluB der Erzihlung den Gedanken zum 
Ausdrucke bringt, daB die Uberlebenden nicht fahig sind, die Seele zu halten; 
mehr noch, daB die Uberlebenden die ,,Schuld“ dafiir trifft, daB die Seelen von 
hinnen gehen oder nicht im Diesseits zuriickbehalten werden kénnen; vielleicht 
darf man auch sagen, daB es sich hier ttberhaupt um eine Erklarung der Er- 
scheinung des Todes handelt, die letztere also jedenfalls einer Erklarung be- 
dirftig erscheint. Im einen wie im anderen Falle des Verstindnisses von dem 
Schlusse der Erzihlung werden wir auf das Eurydike-Motiv verwiesen, das ja 
auch in der Erzahlungstradition der Pawney-Indianer in einer sehr anmutigen 
Weise wiederkehrt. Auch in unserer Uitoto-Geschichte méchte der tiberlebende 
Teil des Ehepaares den anderen zuriickbehalten, ohne dazu fahig zu sein. 

Der Glaube an die Reinkarnation, dies Wort genau genommen im Sinne 
der Wiedereinkérperung der Seele eines Menschen, erfreut sich einer erstaun- 
lichen Verbreitung iiber die Welt der Primitiven. Als Beispiel zur Verdeut- 
lichung der in ihm ausgepragten Vorstellung wahle ich zunichst den Glauben 
der siidostaustralischen Aranda, die einen jeden Menschen fiir die Wiederein- 
kérperung der Seele eines Urfahren halten und daher die Existenz des Wesens 
eines jeden menschlichen Individuums in das Altjiranga, die Urzeit, zuriick- 
fiihren. 

Die Urfahrenvorstellung der Aranda unterscheidet sich von der vieler anderer 
australischen Staémme, z. B. auch der der bereits erwihnten Staémme der Mun- 
garai, Anula usw. dadurch, daB der Urfahre nicht, wie bei den letzteren, der 
Stammvater des ganzen Volksstammes, sondern nur derjenige einer Totem- 
gruppe, eines Klans ist. Die Aranda kennen also, wie tbrigens viele andere 
totemistische Vélker, eine ganze Reihe solcher Urfahren und wissen davon zu 
sagen, daB ein solches hochmichtiges Wesen, das entweder in vollmenschlicher 
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oder in halbmenschlicher und halbtierischer Gestalt in grauster Vorzeit auf 
dieser Erde wandelte, zum Teil schon bei seinen Lebzeiten, zum Teil nach seinem 
Hinscheiden von der Erde, zum Stammvater einer groBen Anzahl von Menschen 
geworden ist, eben dieser Totemgruppe, und da8 er durch die Kette der Ein- 
kérperungen zum Vater der Mitglieder des Klans fiir alle Zeit aufs neue wird. 
Die ersten Menschen des Klans hat er gewéhnlich aus von ihm bereits vor- 
gefundenen halbmenschlich gestalteten vormenschlichen Wesen gemacht (durch 
Schlitzung von Augen, Ansetzung von Nasen und Ohren, Auseinandertrennung 
der Hinde und Fie, der Finger und Zehen), und diesen Wesen hat er auch 
die Tjurunga tibergeben, sowohl die des Klans wie die der Individuen. Er hat 
dabei schon die Bestimmung getroffen, so wird bisweilen erzaéhlt, daB ein jeder 
Mensch in der Tjurunga ,,sein Eigenes“ hat, das ist den eigentlichen Kraftkern 
oder Kraftstoff seines Wesens. (Man beachte diese Bemiihung um die Fixierung 
des Begriffes vom Ich.) Wenn er dann nach Ablauf seiner Erdenfrist, sobald 
seine Krafte der Erschépfung sich nahern, in die Erde zuriickkehrt, 1laBt 
er sowohl Tjurungas durch Schiitteln von sich abfallen als auch wird der ober- 
halb des Erdbodens verbleibende Teil seines Leibes zu einem Fels oder Baum, 
Nanja-Fels oder Nanja-Baum genannt. Dieser Nanja-Fels oder -Baum bezeichnet 
nun fiir die Zukunft das Totemzentrum, den Platz, an welchem die betreffende 
Totemkraft, die in diesem Urfahren erdhaft inkorporiert war, in vollem AusmaBe 
vorhanden ist. An diesem Platze losen sich aus dem Felsen oder Baum Stein-, 
bzw. Holzsplitter, welche in eine voriibergehende Frau eindringen, um in ihr 
der Keim eines neuen Menschenwesens mit eben diesem Kernbestandteil zu 
werden, der Iruntarinia des Individuums. Das Individuum hat aber noch einen 
zweiten geistartigen Bestandteil, den Arumburinga, welcher, obwohl diesem 
lebenden Individuum zugehorig, fiir gewohnlich an dem Totemzentrum ver- 
bleibt, zu Zeiten jedoch voriibergehend auch seinem Menschen nahe ist, ur- 
plétzlich bei ihm sein kann, wenn ihm eine Gefahr droht, und ihn davor be- 
hiitet. Er ibernimmt in solchen Fallen die Rolle eines wirklichen Schutzgeistes 
und kann daher als eine primitive Parallele des agyptischen Ka bezeichnet 
werden. 

Wenn nun ein Mensch stirbt und sein Leib begraben ist, bleibt sein Irun- 
tarinia (in diesem Zustande von den Eingeborenen auch Ulthana genannt) um 
das Grab herum, kommt auch wohl nachts in das Lager des Stammes. Nachdem 
alle Begriabnisfeierlichkeiten absolviert sind, kehrt er zur Nanja zuriick und 
vereinigt sich hier mit dem Arumburinga und kann, nachdem die Leiche ver- 
modert ist, zu einer neuen Einkérperung schreiten. So ist der Glaube an die 
ewige Dauer des geistartigen Bestandteiles des Menschen ausgepragt, der Mensch 
ist nach seinem geistigen Wesen gleichsam ewig, nur die individuelle Erscheinung, 
welche durch die jeweilige Einleibung bedingt ist, andert sich. Anders aus- 
gedriickt: jedes menschliche Individuum ist die zeitweilige Einleibung eines 
von einem Urfahren herstammenden Wesensbestandteiles. Dieser ist ferner mit 
seiner Tjurunga, die gewissermaBen als die von den Urfahren herstammende 
Behausung des Wesenskernes aufzufassen ist, auf das innigste mit seiner eigenen 
Behausung verwachsen; wenn ein Feind die Tjurunga entwendet, so folgt der 
Iruntarinia dem Diebe, bis er ihn hat. 
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Dies ist das Schema des Seelenglaubens, wie es sich bei fast allen Stammen 
Australiens in Verbindung mit ihrer totemistischen Grundanschauung vorfindet. 
Variationen gibt es natiirlich mancherlei. Als besonders interessant mag Er- 
wahnung finden, daB an die Stelle der direkten Abstammung von dem Urwesen 
oder Urfahren bei einigen nérdlichen Stimmen des australischen Kontinents 
die direkte Abstammung von Tieren tritt. Die Eingeborenen in der Gegend 
von Port Essington an der Miindung des Viktoria River glauben, daf die heutigen 
Menschen von Haien, Schildkréten, Aligatoren, Krokodilen und Kakadus ab- 
stammen, verbinden aber mit dieser Anschauung gleichfalls den Glauben an 
Ortlichkeiten, wo die Kinderkeime kondensiert vorhanden sind, um in Frauen 
einzuschliipfen, so daB auch bei diesen der Glaube an die fortgesetzte neue Ein- 
kérperung nicht etwa vor der Ansicht von der tierischen’ Deszendenz gewichen 
ist. Die Mungarai kennen einen groBen Gummibaum am Roper River, der voll 
von Kinderkeimen eines bestimmten Totems ist, die staéndig nach der rechten 
Mutter ausspahen. Die Urfahren waren einst tiber die Erde gewandert, und wo 
sie Halt machten und ihre Zeremonien auffiihrten, da fielen, weil sie sich bei 
diesen Feiern schiittelten, die mal-mal oder Kinderkeime von ihnen ab, welche 
nun auf geeignete Gelegenheit zur Inkorporation warten. Unter den vielen 
Variationen des Grundschemas der Reinkarnation méchte ich noch ein Beispiel 
ausfihrlicher darstellen, weil es das Verhiltnis der beiden geistigen Bestandteile 
des Menschen besonders klar veranschaulicht. 

Die Kakadu, einer der nérdlichen Stémme, wissen von einer tiberragenden 
weiblichen Urfahrin, von der alle anderen Urfahren emaniert sind. Diese Im- 
berombera war die Macherin der Teiche, Hiigel, Tiere, Pflanzen, verteilte die 
Totems, und alle Totems leiten ihre Krafte von Imberombera her und haben 
von ihr die Instruktionen fiir ihre Wirksamkeit erhalten. Imberombera setzte 
zehn Gruppen von Kinderkeimen ins Dasein, welche das ganze Land bevélkerten 
und die zehn groBen Totemklassen bilden sollten. Dem Arumburinga entspricht hier 
der Yalmuru, welcher nach Absolvierung saimtlicher Begrabnisriten tiber dem 
Grabe Wache hilt und sich nach einiger Zeit teilt, indem er seinem Doppelganger, 
dem Iwayu, das Dasein schenkt. Beide verhalten sich gewissermaBen wie der 
Mensch und sein Schatten zueinander und gehéren untrennbar zueinander. 
Wenn jedoch der Yalmuru eine neue Inkarnation wiinscht, so verlassen beide 
das Grab, der Iwayu voran, der Yalmuru hinterdrein, und suchen Menschen bei der 
Jagd oder dem Fischfang oder dem Honigsuchen auf. Der Yalmuru nimmt den 
Iwayu und bringt ihn in Gestalt eines Frosches in die Nahe der von den Menschen 
begehrten Beute. Der Iwayu schlipft in ein solches Beutetier, in einen Fisch 
oder ein Beuteltier oder einen Honigsack hinein, waihrend der Yalmuru dafiir Sorge 
traigt, daB ein Mensch gerade dieses Tier oder jenen Honigsack als Beute heimtragt. 
Sobald der Mensch seine Beute ergriffen hat, springt der Frosch, dem Jager 
natiirlich unsichtbar, heraus, und die beiden ,,Geister“‘ gehen miteinander davon. 
Aber zur Nachtzeit suchen sie das betreffende Dorf auf und die Hiitte des 
Mannes, dessen Bekanntschaft sie am Tage gemacht hatten, und der Iwayu 
beschniiffelt den Mann und seine Frau und sagt beim ersteren ,,ja das ist mein 
Vater‘‘ und bei der Frau ,,das ist meine Mutter‘, schliipft dann in die letztere 
ein, um von ihr als Kind geboren zu werden, waihrend der Yalmuru heimgeht. 
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Nach der Geburt des Kindes wacht der Yalmuru langere Zeit tiber ihm, 
beschiitzt es, fiihrt das verirrte heim und halt allen iiblen Zauber von ihm ab. 
Das Herannahen des Todes eines Menschen wird dadurch bewirkt, daB der 
Yalmuru seine Krafte ersch6pft fiihlt und sich zum Absterben bereitet. Er treibt 
alsdann den Iwayu an, sich auf eine Inkarnation vorzubereiten, und indem der 
Mensch stirbt, wird der Iwayu zu Yalmuru und macht so den Anfang eines neuen 
Geschlechtes. Auf diese Weise geht durch die Kette der Geburten die Inkar- 
nation fort, indem stets der Iwayu zu Yalmuru wird und dann einen neuen Iwayu 
aus sich hervortreibt. Das ganze klingt wie eine Vorahnung von August Weis- 
manns Theorie von der Kontinuitaét des Keimplasmas, ausgedriickt hier, ohne 
irgend eine biologische oder embryologische Grundlage, in der Weise einer primi- 
tiven Spekulation. 

Wenden wir uns nun zu einem ganz anderen Kulturbereich, dem der west- 
afrikanischen Ewe in Siid-Togo, deren Religionsverhiltnisse besonders gut 
durch Spie8, Spieth und Sir Ellis untersucht worden sind, so zeigt sich eine 
auffallende Ubereinstimmung mit dem, was wir zuvor ins Auge gefaBt haben. 
Ja man wird genau denselben Grundzug der Auffassung feststellen miissen. 
Der Hauptunterschied besteht darin, daB die Ewe einen groSen, alleinwaltenden 
Gott namens Mawu kennen und verehren, tiber den spater noch naheres zu sagen 
ist, und der als tiberragendes Himmelswesen auch das Leben jedes einzelnen 
Menschen in seiner Macht halt. Davon abgesehen jedoch entrollt sich uns ein 
ganz ahnliches Gemeinbild wie das zuvor betrachtete. Jeder einzelne Mensch 
wird aus dem Himmel heraus auf die Erde niedergeboren. Im Himmel ist seine 
geistige Mutter (nolimeno) am Gottesplatz, welche ihn, sobald Gott ihn in die 
Welt des Sichtbaren sendet, einer Frau im Diesseits zuweist, damit er hier geboren 
werde. Diese Geistermutter (ve) bedeutet aber zugleich den Nabel und die Nach- 
geburt, welche nach erfolgter Geburt begraben werden. Jeder Mensch hat auBer- 
dem einen besonderen Mann oder Frau im Jenseits. Ferner kennen sie einen 
,,Bleiber bei den Steinen‘‘ (nach Spieth), welcher ihn eine Strecke auf dem Wege 
in das Diesseits geleitet und die besondere Instanz ist, welche sein Leben im 
Jenseits in der Hand hat. Von diesem geht die zur Erde niedersteigende Menschen- 
seele zu dem ,,Fiihrer‘‘, welcher sie durch die Reihe der bésen Wesen hindurch- 
geleitet; darnach wird sie von einem anderen dimonischen Wesen aufgehalten, 
welches ihr den Weg versperren will, und zuletzt kommt sie zu dem gebetzt, 
der ihr den Weg wirklich versperrt und sie sehr belastigt. In der Unterredung | 
mit diesem Dimon entscheidet sich bereits die Lange der Lebensdauer des noch 
nicht geborenen Menschen. Antwortet die Seele nimlich auf seine Frage, wie 
lange sie in der Welt des Sichtbaren zu bleiben gedenke, in ihrer Angstlichkeit, 
sie werde bald wieder davongehen, so bringt der gebetzi sie nach Ablauf der 
von ihr bestimmten Frist zuriick; antwortet sie dagegen mutig, sie gedenke lange 
zu bleiben, so hebt ein Streit zwischen beiden an, der mit dem Sieg der Seele 
endet und ihr ein langes Leben auf Erden sicherstellt. Nun erst kommt die Seele 
in den Leib ihrer Mutter. Entsprechend dieser Anschauung, welche uns zeigt, 
daB die Ewe den Menschen seinem eigentlichen Ich nach als ein vom Himmel, 
von Gott stammendes Wesen ansehen, steht der Glaube, daB in dem Kinde ein 
friiherer Vorfahre wieder auf der Erde erschienen sei. 
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Der Seelenglaube, wie er uns in den ausgefihrten Beispielen entweder als 
ein Teil der totemistischen Anthropologie oder als Idee vom himmlischen Ursprung 
des Menschen erscheint, ist durchaus religidser Natur. Fragt man im ersteren 
Falle, was, psychologisch angesehen, das erstere sei, ob die Vorstellung von 
Totemurfahren und die Vorstellung von Totemkeimen und geistartigen Kinder- 
keimen oder die Vorstellung von der Reinkarnation als solcher, so wird wahr- 
scheinlich das Ubergewicht auf Seite der letzteren sich befinden. Denn diejenige 
Erwaigung, welche diesem Reinkarnationsglauben zugrunde liegt, daB namlich 
das Wesen oder der innere Kern des Menschen nicht in der leiblichen Pha- 
nomenalitat, sondern in einem unsinnlichen Bestandteile zu erkennen ist, die 
Erwagung, welche auf mancherlei Weise den Geist des primitiven Menschen 
beschaftigt, ‘findet in der Reinkarnationsvorstellung den denkbar besten Aus- 
druck. Und diese benétigt zu ihrer Durchfiihrung die Idee von spirituellen 
menschlichen Keimlingen, welche denselben Wesens- oder Energiekern wie das 
betreffende Totem bedeuten. Ein Vergleich dieser Doppelseelentheorie mit der 
Auffassung der Kongoneger von den vier Seelen des Menschen ware aussichts- 
reich, kann jedoch hier nicht durchgefiihrt werden. Diese Afrikaner wissen, nach 
Mary Kingsleys Untersuchungen, da jeder Mensch eine den Tod iber- 
dauernde Seele hat, sodann die Buschseele, welche im Walde lebt und sich in 
ein Tier verwandeln kann, ferner die Schattenseele, die sich bisweilen dem 
Menschen in voriiberhuschender Weise bemerkbar macht, letztlich die Wander- 
seele, die auf Besuch geht und namentlich nichtlicherweile im Traum sich er- 
fahrbar macht. 

Wir miissen hier der Ansicht gedenken, da sich die Seele eines Menschen 
auf kiirzere oder langere Zeit aus dem K6rper entfernen kann. Diese ihre Fahig- 
keit wird z. B. bei den medizinischen Praktiken der Schamanen vielfach aus- 
geniitzt, indem die Schamanen die aus dem Ké6rper entwichene Seele wieder 
einzufangen suchen. Bei einem Stamme der Dajak auf Borneo ist iiblich, daB 
der Medizinmann die Seele des neugeborenen Kindes in eine halbe Kokosnu8- 
schale hineinzaubert, die mit einem Tuch bedeckt und auf eine von der Hiitten- 
decke herabhangende Platte gelegt wird. Die Seele ist dadurch an einen sichereren 
Ort, als es der kleine Kérper gewesen ist, gebracht worden. Auf den Kai-Inseln 
wird solche Kindesseele in der Kokosnu8 neben ein Ahnenbildnis gehingt, 
damit sie vor dimonischen Angriffen sicher ist; dort bleibt sie hangen bis das 
Kind kraftig geworden ist. Der Medizinmann der Eskimos von Alaska bringt 
durch Zauber die Seele eines Kindes in ein Amulett hinein und mit diesem in 
seinen Zaubersack. Derartiges ist so gut wie allgemein. Auch in Siidafrika kann 
eines Menschen Seele in einem Baum, einer Quelle, einem Berge, im Haus- 
dach usw. wohnen. 

Das greift wieder in einen umfassenderen Vorstellungskomplex ein und 
empfangt von ihm her Licht, namlich in die Vorstellung von der ganz unmittel- 
baren Gebundenheit eines einzelnen Menschenlebens an ein anderes Leben in 
der Natur oder an einen bestimmten Gegenstand, z. B. einen Stein, d. h. an 
eine gewisse Energie, die solehem Gegenstande einwohnend gedacht wird. Es 
ist die Theorie vom Lebensstein und die Verbundenheit eines Menschenlebens 
mit dessen Existenz, worin sich diese ganze Auffassung besondert. Es ist bekannt, 
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wie stark diese Ansicht gerade bei Nordlindern vertreten war und wie nach- 
haltig sie sich in unseren deutschen Marchen erhalten hat. Vgl. als Typus der- 
selben das Mirchen von dem Riesenherzen, mit dem das Leben des Besitzers 
in das betreffende Tier bzw. die Biichse auf Gedeih und Verderben gebunden 
ist (anklingend auch im Marchen ,,Seelenlos‘‘ und in vielen anderen). Die 
Genossen der Ingiet-Gesellschaft auf Neu-Pommern sind im Besitz solcher 
sonderlich geformten Seelensteine, die so gut verwahrt werden, wie das Leben 
selbst gehiitet wird, das darin ist. 

‘Die unmittelbare verwandtschaftliche Verbundenheit eines einzelnen 
Menschenlebens mit einem bestimmten Tiere ist eine andere Besonderung dieses 
Glaubens. Die Indianer Nordamerikas z. B. wissen von solcher ,,Tierverwandt- 
schaft‘‘, die man friiher als Totemismus bezeichnete und die doch nichts weiter 
als eine Spielart dieser Seelenvorstellung ist, viel zu sagen; eine gewisse Be- 
ziehung zur totemistischen Anschauung darf freilich dabei nicht ganz auBer 
acht gelassen werden. Die Buschseele des Niger- und Kongonegers nun, von der 
zuvor gesprochen wurde, halt sich dauernd auf erhalb des Leibes in Gestalt 
eines (nicht Haus-, sondern) wilden Tieres auf (im Walde, oder im Wasser als 
Fisch oder Schildkréte), und der betreffende Mensch kann seine Buschseele 
wohl, falls er des ,,zweiten Gesichts“ fahig ist, selbst erblicken; sonst muB er 
sich von einem Wahrsager dariiber belehren lassen, in einem Tiere welcher Gattung 
sie steckt, so daB er von da an ein Tier dieser Gattung nicht mehr téten oder 
schlecht behandeln und auch andere an solchem Tun hindern wird. Vater und 
Séhne haben gewéhnlich wie Miitter und Téchter dieselbe Art von Buschseelen- 
trigern. Das kommt der totemistischen Anschauung von der Beziehung des 
Menschen zu einer sein Leben tragenden, gewahrleistenden Totemgestalt nahe, 
ist auch vielleicht direkt ein umgebildeter Totemismus und wird uns in dieser 
Hinsicht hernach zu beschaftigen haben. Die Tiere sind namlich haufig die 
heimlichen Helfer der Menschen, mit denen sie in Seelenbeziehung stehen, und 
nehmen daher die Stelle von guten Geistern und Géttern ein. Wie bei den 
Indianern dieser Glaube sorgsam durchgebildet ist, so findet er sich, anscheinend 
weniger durchstilisiert, bei den Zulukaffern sowie in Indonesien. Ein solches 
Seelentier mag einen Jager beispielsweise darauf aufmerksam machen, daf es 
eigentlich, d. h. seinem seelischen Bestande nach, ein Mensch ist und deshalb 
nicht getétet werden darf; es vernichtet aber auch Besitztum und Leben des 
Feindes seines Menschen. 

Viel spricht nun dafiir, daB — vorausgesetzt, daB wirklich zwischen der an 
erster und vierter Stelle genannten Seele der Neger unterschieden werden mu8 — 
eine urspriinglich auch hier vorhanden gewesene Vorstellung von der mensch- 
lichen Reinkarnation eine Abschwachung erfahren hat, denn augenscheinlich 
ist der eigentlich spirituelle Teil der Auffassung verloren gegangen. Daran tragt 
vielleicht ein starkes Vordringen animistischer Auffassung die Schuld. Diese 
Rolle der Abschwachung einer spirituellen Auffassung in eine mehr auBerliche 
und sinnenmaBige ist dem Animismus haufig zugefallen. Es ist nimlich keines- 
wegs so, wie friiher durch Tylor und Frazer angenommen wurde, daB die 
animistischen Vorstellungen zu dem erreichbar altesten Geistesgut in der mensch- 
lichen Gesellschaft gehéren. Vielmehr ]aBt sich bei vielen Vélkern héchstwahr- 
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scheinlich machen, da ihr Animismus sich erst bei einer ansteigenden materiellen 
Zivilisation und der mit derselben zusammenhangenden, bzw. ihr auf dem FuBe 
folgenden Degeneration der geistigen Anschauung eingestellt hat, daher wesent- 
lich jiingeren Datums ist als die klaren und unverfalschten Vorstellungen von 
dem Unsinnlichen. 

Ganz im allgemeinen betrachtet ergibt sich dieses zeitliche Verhaltnis auch 
aus der ziemlich engen Verbindung des Animismus mit der magischen Anschauung, 
da ja auch die magischen Brauche sich erst im Fortgange der materiellen Zivili- 
sation mehr und mehr in den Vordergrund drangen. GewiB durchzieht die ani- 
mistisch-magische Anschauung die ganze Breite und Lange der unzivilisierten 
Menschheit, sie findet sich aber in gering abgewandelter Form auch unter den 
Kulturnationen der Erde. Der Hauptunterschied zwischen ihrem Vorkommen 
dort und hier besteht lediglich darin, daB sich das Denken, die intellektuelle 
Betatigung unter den Kulturnationen mehr auf diese Dinge wirft als das in 
jenen Schichten der Menschheit geschieht, wo sich die Interessen an der dauBeren 
Zivilisation noch nicht tiber die urspriingliche geistige Betatigung gelagert haben. 
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4, Animismus und Manaismus 

Der animistische Glaube besagt, daB die Krafte und Eigenschaften, durch 
welche gewisse Tiere oder Pflanzen oder Steine sich auszeichnen, von diesen 
Inhabern auf andere, z. B. auf jeden Menschen, tibertragen werden kénnen. 
So gewinnen Menschen die Kraft eines Leoparden durch Tragen von dessen 
Krallen oder seinem Fell. Das Seelische eines Lebewesens haftet an allem, das 
von ihm berihrt wird; alles, was von ihm ausgeht, als Exkrement oder Abschnitt, 
Speichel oder Auswurf, abgeschnittene Haare und Fingernagel, sind namhafte 
Trager des Vitalstoffes des betreffenden (menschlichen oder tierischen) Wesens 
und verbiirgen demjenigen, der diese Dinge sich aneignet, die freie Verfiigung 
iiber jene Vitalkraft und somit auch iiber den urspriinglichen Besitzer derselben. 
Wird diese animistische Anschauung bei noch weiter ansteigender Zivilisation 
fortgebildet, so entsteht die noch grébere Auffassung, daB die eigentliche Seele, 
der wirkliche Geisttrager eines Menschen, in eben diesen seinen ganz auBeren 
Bestandteilen ihren Sttz habe, so daB dann nach Didos Selbstmord ihre Schwester 
die Wunde vom Blute reinigen muB, damit die Seele wirklich heraus kann, und 
die Himmelsgéttin Juno das Haar abschneidet, damit die Seele wirklich vom 
Kérper getrennt sei. Aus ahnlicher Grundanschauung versteht sich die Morlil- 
Zeremonie, welche von Nordaustraliern nach jedem Todesfall begangen wird, 
um durch Ausraiuchern aller Gebrauchsgegenstiinde und darauffolgendes Durch- 
wassern derselben den Vitalstoff der Abgeschiedenen zu entfernen und die Gerate 
fiir den weiteren Gebrauch zu reinigen. Dieselbe animistische Anschauung liegt 
auch dort zugrunde, wo (bei den Kakadu) das Blut der groBen Numereyi- 
Schlange, die wie ein Urweltsaurier beschrieben wird, einen Mann, der es ge- 
trunken hat, zum Medizinmann macht. Ein solcher Medizinmann wiederum 
weihte seinen Sohn mit frischem Schlangenblute ebenfalls zum Medizinmann. 
Er brachte etwas von dem Blute auf einem Blatt und rieb damit des Sohnes 
Kopf und Schultern ein, salbte auch den Mund damit, gab ihm von dem Blute 
zu essen, wobei die Zunge es nicht beriihren durfte, gab dann dem Sohne 
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die lebendige Schlange selbst unter den Arm und erklarte ihn zum Medizin- 
mann. 

Der letzterwahnte Fall liegt auf der Grenzscheide zwischen Animis- 
mus und Manaismus. Das Blut der Numereyi-Schlange ist ein Stoff, welcher 
eine Kraft in sich birgt, die eine besondere Uberlegenheit verleiht. Eine solche 
unsinnliche, nicht unmittelbar als solche sinnlich wahrnehmbare Kraft nennen 
wir mana nach der Bezeichnung, welche diese unsinnliche Kraft bei jenen melane- 
sischen Volksstémmen fiihrt, unter denen diese Idee von Codrington zum ersten 
Male festgestellt wurde. Der Ubergang zwischen Manaismus und Animismus 
erscheint in vielen Fallen fliichtig. Jedoch sind zahlreich die Belege dafiir, dai 
die Idee der fiir sich selbst stehenden, isoliert zu betrachtenden unsinnlichen 
Kraft eine stirkere und aus dem Altertum herriihrende Verbreitung besitzt als 
der Animismus. Von vielen Forschern wird der Manaismus als die alteste erreich- 
bare Form der Vorstellung von Unsinnlich-Heiligem angesehen. Es handelt sich 
im mana um eine solche unsinnliche Kraft, welche sich auf gleiche Weise in 
allen méglichen Gegenstanden und Lebewesen zeigen kann. Menschen, Tiere, 
Pflanzen, Steine besitzen mana, auch Daimonen haben es und kénnen es auf 
Menschen und Dinge iibertragen, d. h. die Damonenvorstellung ist bisweilen 
mit der an sich von ihr ganz unabhangigen mana-Vorstellung (nachtraglich) 
verschmolzen worden. 

In der Regel tritt die letztere als unverkennbares Sondergut primitiver 
Mentalitat auf. Jemand findet z. B. einen merkwiirdigen Stein, der durch seine 
Glatte sich auszeichnet und einer Tarofrucht ahnlich sieht; er wei®B nun, daB er, 
legt er den Stein in seinen Taroacker, die besten Friichte ernten wird. Ein 
Mann hat immer Segen auf seinem Felde, denn, so heiBt es daraufhin, er ist im 
Besitze von mana, und wer irgend kann, wird sich so gut mit ihm stellen, dais er 
ihm sein Feld beackert, weil dann auch dessen Segen groB ist. Eine Lanze, die 
nimmer ihr Ziel verfehlt, ist eine mana-Lanze. 

Die oben erwahnte Anschauung von dem Lebensstein ist, zusammen mit 
allen den ahnlichen, im gleichen Zusammenhange genannten oder angedeuteten, 
auch diejenige vom Schutztier des Menschen, ein Spezialfall dieses Manaismus. 
Deutlich zeigt sich das an dem Glauben der Bewohner Neupommerns. Genau 
so wie es ein besonders geformter Stein ist, der einer (ahnlich aussehenden) Feld- 
oder Baumfrucht die ihr eigentiimliche Kraft verleiht und Gedeihen sichert, ist 
es auch eine besondere Gestalt, durch die ein Stein einer menschlichen oder 
tierischen Figur ahnelt, wodurch er jenen Leuten als ihr Seelenstein erscheint. 

Die Algonkin-Indianer Nordamerikas haben die Bezeichnung manitu fir 
dieselbe Sache, die Sioux-Staémme das Wort wakonda. Der Medizinmann kann 
manitu in einem Stein erzeugen, wenn er ihn erhitzt und heiBes Wasser dariiber- 
schittet. Der Dampf ist selbst wakonda und heilt daher den rheumatischen 
Indianer. Der gro8e Hauptling ist wakonda und der erfolgreiche Krieger des- 
gleichen; der Jager, dem sein Wild nimmer entkommt, ist wakonda, aber auch 
der Biiffel, der sich nicht fangen léBt, ist wakonda, und sein Besitz an wakonda 
ist gréBer als der des Jagers. Es ist nicht die gewéhnliche KraftiuBerung und 
Energiewirkung im regelmaBigen Gang natiirlicher Ereignisse, die mit diesen 
Bezeichnungen belegt wird, sondern das Hervorstechende, Ausnahmsweise, 
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Ganz-Besondere, unregelmafig Auftretende, dasjenige, das wider Erwarter 
erscheint und in Erstaunen versetzt. Die Weltanschauung dieser Menschen is' 
mittels dieses Begriffes nachdricklich gestaltet. Sie stellen mittels dieses Begriffe: 
einen tiber alles gewdhnliche Geschehen hinausragenden, unerklarlichen, alle: 
Profane dahinten lassenden Rest des Weltgeschehens fest, und dieser Rest 
obzwar oft genug zauberisch betrachtet, erscheint auch verehrungswirdig. Ei 
ist jenes Ganz-Andere, jenes Andersartige, jenes letztlich Wirksame, das Heilige 
das Scheu EinfléBende. Das Schicksal und die Schickung liegt unentratselba1 
in ihm verborgen. 

Die mana-Anschauung findet sich durch alle primitiven Gebiete hin. Uberal 
wei man von Erfahrungen und Erlebnissen zu sagen, wo aus einer Begebenheit 
oder aus einem Gegenstande die auBergewohnliche Wirkung einer unerkannter 
Energie sich dem Vernehmen der Menschen aufnétigte. Dieser Manaismus ist 
die Grundlage anderer Religionsformen unter den Primitiven, namlich: die 
Grundlage des Fetischismus und die Grundlage des Manismus, aber auch dic 
Grundlage des Totemismus und zum Teil diejenige des unter den Primitiver 
vorhandenen Deismus. Das wird bei Besprechung dieser Anschauungsformer 
in den folgenden Abschnitten deutlich werden. 


5. Fétischismus 

Den Fetischismus versteht man demgemiB am zweckmafigsten als eine 
Verbindung von Manaismus mit Magismus. Ein Fetisch ist ein beliebiger Gegen. 
stand, der zauberische Wirkung iibt. Nicht dadurch wirkt ein Fetisch, daB das 
betreffende Ding eine Seele oder einen Geist hat; denn ein Fetisch als solchet 
besitzt nie Seele oder Geist, sondern nur eine unsichtbare Kraft, die etwas Be- 
_ Stimmtes zustande bringen kann, was der Besitzer des Fetisches begehrt. Erst 
in einer gewissen Weiterbildung und Anwendung prigt sich die fetischistische 
Anschauung Puppen, ,,Gétzen“*. Der Besitzer kann ein Individuum, eine Fa- 
milie oder Sippe, auch ein ganzes Volk sein. Das Palladium der Griechen ist 
ebenso ein Volksfetisch wie der heilige Zedernpfahl, der im Kriegszelt der Omaha- 
Indianer aufgestellt war, und wie es auch eine Fahne werden kann, von deren 
bloBer Anwesenheit unter Umstainden Wunder erwartet werden. Der Fetisch- 
glaube ist so allgemein, daB er sich auch unter allen Kulturvélkern der Gegen- 
wart findet. Wo jemand eine Fischschuppe in seine Geldbdérse legt, um dadurch 
die letztere vor der Erschépfung ihres Inhaltes zu bewahren, ist er ein Fetischist. 
Und als diesem Fetischisten einmal doch das Geld knapp wurde, wollte er an 
der Kraft der Fischschuppe irre werden; da er sie aber beim Herausnehmen 
besah, bemerkte er, wie gar schmutzig sie in der Zeit geworden sei, glaubte nun- 
mehr den Grund ihrer Unwirksamkeit zu erkennen, reinigte sie sorgfaltig und 
legte sie in seine Bérse zuriick. Dieser moderne Kulturmensch verhalt sich ganz 
genau so wie der Neger, welcher den Holzklotz, der ihm als Fetisch dient und 
sich gerade als unwirksam bewiesen hat, von neuem mit Ol und gelbrotem Ocker 
einschmiert und in neue Fetzen hiillt, um es noch einmal mit ihm zu versuchen, 
ehe er ihn wegwirft, um ihn durch einen anderen zu ersetzen. 

Als Beispiel eines besonderen Fetisch, der mit dem Gottesglauben in Ver- 
bindung gebracht ist, erwihne ich die beiden Tikowinas der am Herbertflub 
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wohnenden Australier. Die Tikowinas sind aus Feigenbaumholz gemachte, 
einen Fuf lange, 3 bis 4 Zoll breite Amulette, welche der Krieger tragt, um durch 
sie unverwundbar zu werden, ja auch die Fahigkeit zu erlangen, durch die Luft 
zu fliegen. Die Tradition weiB, daB einst in grauer Vorzeit der Gott Kohin vom 
Himmel herabkam, den Vorfahren der heutigen Menschen in Gestalt einer 
Schlange erschien und jene zwei Dinge tibergab. Er fiigte aber noch eine Weis- 
sagung hinzu und sagte, daB, wenn er einmal wiederkommen und ihnen eine 
dritte Tikowina schenken wiirde, dies das Zeichen sein wiirde, daB nunmehr 
der ganze Stamm durch die Luft entriickt werden sollte in die MilchstraBe am 
Himmel, zum seligen Leben. 

Die um den magischen Kraftgedanken herum gebildete Weltanschauung, 
die wir Fetischismus nennen, entnimmt dem Menschen fast jede Verantwortung. 
Nichts anderes hat er zu tun, als die ihm von ungefaihr, ob nun von 
einer Gottheit oder durch zufallige Begegnung, zuteil gewordenen Fetische, 
d. h. die in diesen Dingen enthaltene Kraft dadurch in Wirksamkeit zu 
setzen, da er die Fetische beriihrt. Wenn nun auch keine Seele, nichts 
Geistiges als Bestandteil eines Fetisch angenommen wird, so wird doch eine 
gewisse Direktive auf dessen Kraft ausgeiibt, insofern als von einer groBen 
Anzahl von Richtungen und Moéglichkeiten der Kraftbetatigung gerade die eine 
bestimmte erwartet wird, und demgema8 in der Regel auch zustande kommt, 
Die hierfiir nétige Direktive wird von den Menschen lediglich auf dem Wege 
einer Richtungsitibertragung, also, wie wir allgemein sagen wiirden, einer tele- 
pathischen Beeinflussung, hervorgerufen. In dieselbe Richtung, in welche die 
Vorstellung das Denken, der Wille des Fetischisten sich wendet, auf denselben 
Gegenstand oder dieselbe Person zu demselben Ziel und Zweck wirkt auch der 
Fetisch. Es muB also irgend eine geheimnisvolle, selbstverstindlich auf keine 
Weise sinnenfallige Beziehung zwischen der Denk- und Willensrichtung des 
Menschen und der in dem Fetisch residierenden Kraft angenommen werden, 
auf daB der Fetisch sein Werk ausfiihren kann. Wenn der moderne Europier 
die Fischschuppe in sein Portemonnaie legt, so ist er tiberzeugt, daB die verborgene 
Tendenz der Schuppe genau dieselbe ist, die er hat, indem er sie hineinlegt, 
namlich stets soviel Miinzen anzuziehen, daB eine wirkliche Ebbe in dem Geld- 
beutel nicht eintritt. Wenn der Gott Kohin die dritte Tikowina senden wird, 
so werden alle lebenden Menschen des Volkes am Herbert River, wahrscheinlich 
durch die Ubertragung der Elevationsenergie von dem Fetisch auf simtliche 
Stammesangehdérigen, jedoch ohne daB diese selbst irgend etwas dazu vermégen, 
vielleicht sogar ohne daB sie es sogar irgendwie verhindern kénnten, samt und 
sonders zur MilchstraBe entriickt werden. Nicht nur die moralische Verant- 
wortung ist hier ausgeschaltet, sondern selbst die rituelle Verpflichtung und 
Verantwortung scheint wenigstens auf ein MindestmaB herabgedriickt zu sein: 
einer solchen EntiuBerung des Persénlichkeitsempfindens ist der Fetischismus 
fahig, weil er von Haus aus allein mit dem jeder Persénlichkeitsidee vollstandig 
fremden Gedanken der an und fiir sich und aus sich selbst wirkenden unsinn- 
lichen Kraft arbeitet. 
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6. Manismus 

Die zweite derjenigen Anschauungsformen, welche von manaistischer Vor- 
stellungsweise aus verstanden wird und mit ihrer Hilfe gebildet wird, ist der 
Manismus, der Glaube an hervorragende Ahnen und ihre Ver- 
ehrung. Dieser Manismus hat keineswegs dieselbe weite Verbreitung wie der 
Fetischismus, sondern findet sich immer nur in einer merkwirdigen Begrenzung. 
Denn bei weitem nicht tiberall, wo man von dem Fortleben nach dem leiblichen 
Tode tiberzeugt ist — und diese Uberzeugung wird man als eine fast allgemeine 
ansehen — bringt man den Geistern abgeschiedener Menschen eine so groBe 
Achtung entgegen, da man ihnen eine Art religidser Verehrung widmet, die 
als eine wirkliche Form von Religion und Kultus begriffen werden darf. Aus 
eben diesem Grunde ist es ja auch nicht méglich, die Theorie derer zu unter- 
stiitzen, welche meinen, die Verehrung von Verstorbenen sei die eigentliche oder 
erste Wurzel aller Religion. 

Im allgemeinen denken nimlich die Menschen nicht sonderlich hoch von den 
Abgeschiedenen und trauen ihnen keine besonders groBe Macht und EinfluBb- 
nahme zu. Ob’ eine den verfallenden leiblichen Organismus tiberdauernde Seele 
geglaubt wird oder ein einfaches Weiterleben des leiblichen Organismus selbst 
unterhalb und oberhalb der Erdoberflache: immer sind es Ausnahmen, wenn 
ein Verstorbener sich noch hinterher als ein wirklich machtvolles Wesen zur 
Geltung bringt. Auch die Toten der alten Nordgermanen, die nicht seelisch, 
sondern vollstindig kérperlich weiterlebten, haben doch nur ganz ausnahms- 
weise einmal durch ihre Kraft- und Gewalttaten so von sich reden gemacht, 
daB die Sagas diese ihre Taten aufbewahrt haben. Und in diesen Fallen befinden 
sich die Uberlebenden in einem Zustande der Furcht vor ihnen. Sie denken mit 
so groBer Sorge an die etwaige Wiederkehr der Verstorbenen, daB sie ihnen am 
liebsten durch alle méglichen VorsichtsmaBregeln, wie das Zusammenschniiren 
der Beine und Hande, das Festschniiren am Sarge, das Zerbrechen der Beine, 
die Méglichkeit einer Wiederkehr zu nehmen trachten. Aber wenn auch als der 
Hintergrund dieser Angst und angstlichen Brauche die Auffassung steht, daB 
die Verstorbenen wiederkehren und sich irgendwie betatigen kénnen, so ist 
dennoch die Auffassung von der Art ihrer Wiederkehr und dem Ausmaf ihrer 
Kraftbetitigung eine bescheidene. Es bleibt doch im groBen und ganzen immer 
bei gespenstischem Spuk, bei nichtswiirdigen und bedeutungslosen Handlungen, 
durch welche die Abgeschiedenen ihre Fortexistenz den Hinterbliebenen be- 
kunden. Ja die ttberwiegende Einstellung gegeniiber den Abgeschiedenen ist die, 
daB die letzteren, wenn vollstandig sich selbst tiberlassen, nicht einmal imstande 
sind, ihre Existenz wirklich weiter zu fiihren, sich vor dem wirklichen Verfall 
oder sogenannten ,,zweiten“’ Tode zu sichern, bzw. den ,,zweiten Tod“ weit 
hinauszuschieben, falls nicht die Uberlebenden durch Zuwendung aller méglichen 
Mittel (Speise, Getrinke, Kleidungsstiicke, Leitern, Treppen und Pyramiden 
zum Hinaufsteigen in die obere Welt u. 4.) fiir sie sorgen. So wie der Verstorbene 
dem Uberlebenden eine Reihe von Unannehmlichkeiten zufiigen kann — aber 
auch das immer nur fiir eine gewisse Zeit, bis namlich die Erinnerung an ihn 
allgemach nachlaBt —, so kann umgekehrt der Uberlebende dem Verstorbenen 
eine Reihe von Unannehmlichkeiten abnehmen durch fiirsorgende Tatigkeit. 
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Aus allem aber geht hervor, da8 man den abgeschiedenen Menschen, ihren Seelen 
ebenso wie ihren Leibern, keine Erhabenheit in irgendwelchem Sinne zugesteht, 
sondern deren Existenz vielmehr recht kiimmerlich sich vorstellt und von den 
Subsistenzmitteln, welche die Hinterbliebenen darreichen kénnen, abhingig 
wei. 

Nach alledem ist es in jedem Falle eine Ausnahme, wenn ein Verstorbener 
auf ein géttliches Piedestal gestellt wird. Sie gewinnen trotzdem eine groBe 
Bedeutung fiir die tiberlebenden Menschen, da sie fiir eine gewisse Zeitspanne 
ihre Wirkung erweisen kénnen. Sie tun das vor allem durch feindliche Bekun- 
dungen; einige aus Neid, wegen des ihnen selbst versagt gebliebenen Erden- 
gliickes, andere wegen der ihnen zugefiigten Beleidigungen und Vorenthal- 
tungen — weshalb man sich ihnen ja auch bis zur Bestattung und noch hernach 
nicht willfahrig genug erweisen kann. Auch die Zuwendungen an die Toten, 
wie die zuvor erwahnten, sind zum Teil in dem Bestreben begriindet, dem Ver- 
langen der Toten gerecht zu werden und sie dadurch mild zu stimmen. DaB 
man sich den Toten in leiblicher Gestalt weiterlebend denkt — zumeist dann 
als eine der Seelen des Menschen, die den Tod iiberdauert —, ist an den figuralen 
Darstellungen ersichtlich, die bei vielen Vélkern tiblich sind und den Toten 
entweder aufrechtstehend oder in Hockerstellung zeigen. Da man hierbei den 
Kopf als das GefiB des wichtigsten tiberlebenden Bestandteiles denkt, zeigt 
sich dort, wo man die Schidel mit groBer Sorgfalt prapariert (in der Siidsee, 
bei melanesischen Vélkern und ihren Nachbarn) und aufbewahrt. Diese beiden 
letzterwaihnten Fille zeigen schon diejenige Vorstellungsrichtung, welche zu 
einer besonderen kultahnlichen Behandlung der Toten fiihrt. Denn die bild- 
liche, dauerhafte Darstellung verbiirgt gewissermaBen ebenso wie der (oft samt 
der wohlpraparierten und schén bemalten Kopfhaut) konservierte Schidel den 
Nachlebenden zugleich die lange Fortdauer des Abgeschiedenen selbst und seinen 
fortgehenden Einflu8. Mu8 man sie mild und verséhnlich stimmen, so wendet man 
die Gabe nunmehr jenen Gegenstinden zu, in denen auf irgendwelche Weise 
ein geistiges Teil der Entschlafenen angenommen wird. 

Eine andere Form des Glaubens an die groBe Bedeutung des fortlebenden 
Toten und die wirkliche Lebendigkeit seines Zustandes tritt tiberall dort hervor, 
wo dem Toten seine Frauen und Diener bzw. auch seine Haustiere in den Tod 
folgen, um ihm im Jenseits ebenso wie im Diesseits zur Seite zu stehen und die- 
selben Dienste, wie in diesem Leben, zu verrichten. Am anschaulichsten ist ja 
diese Sitte aus den Sarg- und Grabgemilden der alten Agypter der Jahrhunderte 
ihrer groBen Dynastien bekannt; sie sind aber auch von Primitiven geiibt, die sich 
zum Teil in ganz ahnlichen Darstellungen schon iiben; so finden wir ahnliches 
bei einigen ostafrikanischen Vélkern sowie auch bei den Maori auf Neuseeland. 
Die Frauen eines Hauptlings nehmen sich das Leben und die Sklaven werden 
getétet, damit sie ihrem Herrn in der anderen Welt gegenwirtig bleiben. Es 
erscheint nur natirlich, wenn einem mit solcher Vollgewalt weiterlebenden 
Menschen nunmehr auf Erden ein Kultus eingerichtet wird. Dieselben Stamme 
von Neuseeland kennen die Sitte der Kopfpriparation, und eine Witwe hat auf 
ihrem Lager den konservierten Kopf ihres Mannes neben sich. Die Haupter 
erschlagener Stammesfeinde dagegen werden ebenfalls getrocknet und auf 
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Stangen gesteckt, um zur Zeit der Aussaat und vor allem der Taropflanzungen 
am Feldrain aufgestellt zu werden, damit die Friichte und Knollen gut gedeihen. 

Dies letztere zeigt wieder eine Zwischenform, die wesentlich auf der mana- 
Idee beruht, befindet sich jedoch auf derselben Linie der Grundanschauung wie 
die Verehrung und Anbetung der Ahnen; denn wo sich diese letztere wirklich 
befindet, da wird sie immer nur gewissen Toten entgegengebracht oder ganz 
speziell den Abgeschiedenen einer Familie oder Sippe, und zwar in jedem Falle 
deshalb, weil man der Uberzeugung lebt, da die an dem Toten bei seinen Leb- 
zeiten beobachteten grofen Eigenschaften und Krafte nicht verloren sein kénnen, 
sondern weiter wirken. Um seines eigenen guten manas willen genieBt der Ab- 
geschiedene die Achtung der Uberlebenden. 

Es ist nicht undenkbar, daB an einem solchen Menschen der Deifikations- 
prozeB arbeitet und ihn wirklich zu einem géttlichen Wesen macht, wenn auch 
in solchem Falle seine géttliche Herrlichkeit nicht von allzu langer Dauer ist, 
weil bei Gelegenheit andere Personen, denen spatere Generationen dieselbe 
Hoheit zubilligen, sich an ihre Stelle zu setzen versuchen. Méglich aber ist ein 
solcher Vorgang, immer nur dann, wenn sich der betreffende Mensch schon bei 
Leibesleben durchaus tiber das Niveau der Mitlebenden erhoben hatte, d. h. reli- 
gids ausgedriickt, wenn er als ein mana-Trager oder als ein wakonda erkannt 
worden war. Denn ein solches mana und wakonda wird nicht ganzlich verloren 
gehen, wird also wenigstens innerhalb des ersten Zeitraumes nach seinem Sterben 
an seinen Bestandteilen irgendwie haften und von da aus wirken kénnen. 

Ein Mensch mit mana-Besitz ist ein quantitativ gesteigertes Wesen, dessen 
Kraftwirkung aber auch, da sie sich ja auf Gebieten, die den Menschen sonst 
nicht zugianglich sind, vollzieht, als eine andersartige, qualitativ verschiedene 
angesehen wird, so ist der Verstorbene, dem dieser mana-Besitz noch zu eigen 
bleibt und der nun aus der Sphare der Sichtbarkeit. und der sinnlichen Wahr- 
nehmbarkeit tiberhaupt herausgeriickt ist, der Sphare des Géttlichen genahert. 
Der groBe Ahne ist in vielen Fallen wirklich als ein solches Wesen angesehen, 
das um seines mana willen verehrt und angebetet wird. Die afrikanischen Ost- 
Bantu errichten fiir jeden Verstorbenen ein ,,Ahnenhiittchen‘‘, in dem er 
wohnend gedacht wird, ohne daB sie deshalb ihn schon irgendwie deifizieren. 


7. Totemismus 


' Vom Totemismus war bisher schon viel die Rede; es ist héchste Zeit, 
aber genau genommen, erst hier der Ort, ihn etwas niher ins Auge zu fassen. 
Uber das, was unter seinen Kennzeichen das ausschlaggebend Wichtige ist, 
sind sich die Forscher leider nicht einig. Das kommt daher, da die totemistische 
Struktur immer eine groBe Reihe von den verschiedenen Lebensgebieten an- 
gehérigen Gedanken, Strebungen und Brauchen enthilt, so daB man nicht 
einmal sagen kann, der Totemismus sei, als Ganzes genommen, eine Religions- 
form. Einig ist man sich nur darin, daB zum Wesen des Totemismus nicht eine 
Zeremonie von Versébhnung von Tieren gehért, geschweige daB diese Tiere die 
Stelle eines in der menschlichen Urzeit von seinen Sdhnen ermordeten Vaters 
vertriten — wie beides Sigmund Freud behauptet. Die einfachste und 
urspriinglichste Form des Totemismus begegnet uns bei einer groBen Zahl 
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australischer Volksstamme — wahrend einige unter ihnen, wie die Aranda und 
Loritja in Mittel-Siidost, schon deutlich eine Umbildung verraten und Volker 
anderer Kontinente und Inselgebiete die totemistische Struktur in mancherlei 
anders entwickelten 6konomischen und sozialen Verbramungen zeigen, die 
heutigen Indianer Amerikas dagegen eigentlichen Totemismus nur noch in 
Resten erkennen lassen. . 

Eingeschaltet mége bei dieser Gelegenheit zur Beleuchtung der abzulehnen- 
den Meinung Freuds sein, daB uns vereinzelt in der Vélkerwelt Tieropfer mit 
verséhnender Tendenz begegnen, da sie jedoch in keinem verwandtschaftlichen 
Verhaltnisse zu dem Totemismus stehen. Die durchsichtigsten Beispiele solcher 
Brauche liefern Stéimme im Kaukasus. Bastian berichtet von dortigen Hirten- 
stiimmen, die, wenn sie ihre Herden an ein fremdes Volk zu verkaufen gezwungen 
sind, das die Knochen der Tiere unehrbietig zu behandeln pflegt, solchem Frevel 
dadurch zuvor begegnen, daf sie ein Stiick der Herde im Familienkreise bei 
verschlossenen Tiiren als Sakrament verzehren und die Knochen des Tieres in 
weihevoller Zeremonie behandeln. Durch diese dem einen Exemplare erwiesene 
stellvertretende Genugtuung sollen im vorhinein alle anderen Tiere wegen der 
ihren Gebeinen einst ermangelnden Ehrfurcht versdhnt werden. Ein Ritus wie 
dieser steht aber innerhalb des Gesamtverhaltens, das ein solches Volk zu seinen 
Herden als seinem gréBten Schatze einnimmt, und hat daher mit Totemismus 
gar nichts zu schaffen. 

Der Totemismus ist seiner Gesamterscheinung nach nicht bloB eine Religion, 
sondern zugleich ein im Laufe der endogenen Stammesgliederung entstandenes 
gesellschaftliches und wirtschaftliches System und begreift Brauche in sich, 
welche diesen drei Teilen der Stammesangelegenheiten zugeordnet sind, Er 
zeigt die ganz enge Verbundenheit dieser Teile in einem Organismus von stark 
spiritueller Grundanschauung. Er wird so verstindlich als eine Besonderung 
der sympathetisch-symbiotischen Lebensempfindung, wie sie primitiven Volkern 
eignet, welche das menschliche Sein in einer organischen Verbundenheit mit den 
uibrigen Teilen des Kosmos, lebenden wie leblosen wissen; ja, welche eine Grenze 
zwischen Lebendigem und Leblosem nicht reinlich zu ziehen vermégen, viel- 
mehr in allem was ist Leben anzunehmen bereit sind und in dieser Hinsicht 
alles in der Welt Anzutreffende als gleichartig lebendig begreifen. Diese Zu- 
sammengehdérigkeit von Mensch und Kosmos ist bei den Totemisten nun so auf- 
gefaBt, daB bestimmte Gruppen des Volkes, die Klans, mit bestimmten Teilen 
kosmischen Seins und Lebens zu wesenhafter Einheit zusammengehéren, dab 
zwei solche Seinsgruppen (von Mensch auf der einen Seite und Kosmischem auf 
der andern) eine wirkliche welchselseitige Symbiose besitzen. Die kosmischen 
Teile, die dabei in Betracht kommen, kénnen Tiere, Pflanzen, Mineralien, auch 
Himmelskérper, auch mythische Gebilde, wie eine sagenhafte Schlange sein. 
Jedoch ist nie die Lebensgemeinschaft und Lebenseinheit eines menschlichen 
Individuums mit einem tierischen oder pflanzlichen Individuum gemeint, 
sondern immer nur eine kollektive Einheit: die Lebenseinheit des ganzen Klans 
mit der ganzen Gattung oder Art des Lebewesens oder der Art Stein. Durch- 
brochen wird diese Regel nur in den Fallen, wo ein bestimmtes Gestirn oder ein 
mythisches Wesen in seiner Einzelheit zum Totem erkoren ist; woraus aber 
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erhellt, daB solche Falle bereits eine Abartung von der urspriinglichen Form der 
Totemanschauung bedeuten. 

Jedes Individuum hat natiirlich an dieser selben Verbundenheit von Haus 
aus teil, und zwar gilt diese Bezogenheit sowohl hiniiber wie heriiber. Das eben 
besagt das symbiotische Gemeinschaftsverhaltnis. Demzufolge nimmt der 
totemistische Mensch eine nicht sinnlich geartete und nicht irgendwie sinnen- 
fallig wahrnehmbare Bezogenheit zwischen Mensch und Kosmos an, die dann 
auch in der Existenz von etwas Nicht-Sinnenfilligem ihren Grund hat. Kurz 
driickt man das so aus: die Beutelratte, die Schwairmerraupe, das Emu, das 
Kanguruh, der Bar, der Adler ist das Totem (Dodem; das Wort aus der Sprache 
der Chipway-Indianer entlehnt) dieses oder jenes Klans und ebenso das Totem 
jedes Gliedes des Klans. In dem Worte oder besser dem Begriffe Totem ist dann 
die Anerkennung eines solchen Unsinnlichen, doch wesenhaft sich zur Geltung 
Bringenden gedacht. 

Eine Reihe von Symbolen, in denen der Totemist die eigentiimliche Wesen- 
heit des Totems anwesend wei’, werden in den Zeremonien gebraucht. Einige 
derselben werden fiir eine einzelne Feier ad hoc hergestellt und nach der Feier 
wieder vernichtet; andere sind von Dauer. Unter letzteren ist die schon erwahnte 
Tjurunga der wichtigste Gegenstand (der Name der Sprache der Aranda ent- 
lehnt). Es gibt Stammestjurungas und Individualtjurungas, erstere von gréBerer 
Gestalt und an dem heiligen Orte des Totemplatzes aufbewahrt. In symbolischer 
Figurenschrift ist bei diesen als schriftlos geltenden Volksstammen auf der 
Tjurunga einiges aus der Legende des betreffenden Totems, eingeritzt, zu lesen. 
Das ist der sparliche Anfang einer heiligen Uberlieferung. Man erinnert sich 
des Inhalts dieser Legende mit dem BewuBtsein, daB sich das beiderseitige 
Wesen, der innerste Existenzkern des Klans und der betreffenden Naturgattung 
gegenseitig bedingen und beeinflussen. Totem und Klan machen ebenso wie 
Totem und Individuum erst miteinander ein Ganzes aus; keins ist ohne das 
andere ein Ganzes, ein vollstindiges Sein. 

Riten, welche am Totemzentrumplatz, d.h. dort, wo unsichtbar im Erd- 
boden die noch ungewordenen Seinskeime des Totems geheimnisvoll vorhanden 
sind, gefeiert werden, bedeuten, daB dabei Menschen, die selbst Inhaber der 
Totemkraft sind — denn eben dadurch sind sie Klangenossen — dem Totem, 
bzw. den Totemkeimen von ihrer eigenen Totemwesenheit zustrémen lassen. 
Auf diese Weise wird zuniachst fiir reiches Gedeihen des Totems, also der Tier- 
gattung, der Pflanzengattung, der Regenwolken usw. gesorgt. Umgekehrt 
empfangt der Klan durch solche Feiern, vor allem aber der einzelne durch seine 
eigene Tjurunga und deren vorschriftsmaBige Behandlung den ihm nétigen 
Energiezuschu8. Der Stamm erhalt ihn durch die Stammestjurungas, die aus 
der Arknanaua hervorgeholt werden, verschafft sich z. B.solchen Energie- 
zuwachs vor einem Beutezuge, kann sogar unter Umstanden fiir solchen Zweck 
seine Tjurungas einem befreundeten Stamme leihen. 

Es ist das Uberzeugtsein von der Wirksamkeit eines unsinnlichen Kraft- 
zentrums und einer unsinnlichen Art der Verbindung mit ihm und ein heiliges 
Gefiihl davon, was die religiése Seite des Totemismus, neben seiner sozial- 
dkonomischen, ausmacht. Gerade nach dem nicht einfach in die Augen Sprin- 
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genden haben wir zu suchen, wenn wir den religiésen Gehalt einer Volkseele wie 
der australischen suchen wollen. Dasselbe Unsinnliche steht hier zur Diskussion 
wie im Falle der oben besprochenen Ansicht tiber die Herkunft des einzelnen 
Menschen. Dem totemistischen Menschen handelt es sich um Teilnahme seines 
Wesens an einem unsichtbaren, iiberhaupt unsinnlichen Kraftzentrum, das 
gewissermaBen dem in ihm selbst vorhandenen Maf jener Kraft von Zeit zu 
Zeit zugefiillt werden muB. 

Dieses Unsinnliche ist aber innerhalb der totemistischen Anschauung viel 
zu unbestimmt vorgestellt, als daB es begrifflich mit einem géttlichen Wesen 
zusammengestellt werden kénnte. Gleichwohl liegt die Anschauung auf der Linie, 
die zur Idee des Géttlichen fihrt; dafiir biirgt der spirituelle Grundzug, der 
anscheinend nur deshalb nicht starker betont wird, weil in der Sprache die Aus- 
driicke fehlen. Das recht Eigentiimliche des Totemismus ist indessen, daB, da 
jeder Klan sein eigenes Unsinnliches Kraftfeld hat, auf diese Weise das Unsinn- 
liche unter die Gruppen des Volkes aufgeteilt wird: was man einen keimhaften 
Polytheismus besonderer Schattierung nennen kénnte oder den Keimansatz 
eines distributiven Polytheismus. Das weitere Higentiimliche ist, daB 
sich viele dieser totemistischen Vélker daneben einen verhaltnismaiBig hoch- 
stehenden Gottglauben gesichert haben, von dem wir uns jetzt ein Bild ver- 
schaffen wollen. 

8. Deismus 

Die letzte hier zu besprechende Form von Religion der Primitiven ist der 
Deismus. Hs ist kein ausgeprigter Theismus, den wir hier finden, nicht die 
Anschauung von der einigen Gottheit als des kraftvollen, persénlichen, bewuBten 
und zweckmaBigen, alles Einzelne unter sich belassenden Leiters der Welt- und 
Menschheitsgeschicke, sondern die Auffassung von einem oberhalb der Menschheit, 
bzw. des Volksstammes thronenden goéttlichen Wesen, das im allgemeinen in 
seiner erhabenen Stellung nicht durch Betitigung an der Welt gestért wird. 
Bisweilen wird dieser Gott, fiir den der Titel ,, Hochgott“ in der religionsgeschicht- 
lichen Forschung eingebiirgert ist, als der Erschaffer, bisweilen als der Bildner 
der Erde oder des jeweils dem Gesichtskreise zugiinglichen Teiles derselben, des 
Landes, des Volkes und der nichsten Nachbarn zugeschrieben, ein Geschaft, 
nach dessen Vollendung er sich in das ferne Jenseits, in die MilchstraBe oder 
liber sie hinaus erhoben hat, um nunmehr dort ein zuschauuendes Dasein zu 
fiihren; bisweilen jedoch wird ihm auch eine solche Tatigkeit, die in der Regel 
mehr die eines Demiurgen als die eines wirklichen Schépfergottes ist, nicht zu- 
geschrieben. In dem einen oder anderen Falle kommt es darauf an, daB dieser 
Gott in der Weltanschauung dieser Volker keine andere Stelle einzunehmen 
geeignet ist, als die eines allerletzten Refugiums, als die einer allerletzten Appella- 
tionsinstanz gegen die Widrigkeiten des Alltagslebens. Man hat daher ihn als 
einen ,,deus otiosus‘‘ bezeichnet, und im allgemeinen trifft dieser Ausdruck 
auf diese Gottgestalt zu. 

Die Erzahlungen von diesem Gott sind nicht selten so gehalten, daB sie, 
dem auBerlichen Gang der Erzihlung nach wie in einer Art von Erinnerung, 
genau genommen jedoch einen nachtriglich der Idee dieses Gottes angehefteten 
Zug aussprechend, davon zu.sagen wissen, daf der Gott einstmals mit der Erde 
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und den Menschen in einem freundschaftlichen Verkehr gestanden hat. So 
wissen z. B. samtliche westlichen Bantu-Vélker in Afrika, bei denen der Hochgott 
den Namen Nzambi oder Nyambi oder Onyambi und ahnlich heiBt, in irgend 
einer Wendung davon zu sagen, daB dieser ihr GroBgott in grauer Vorzeit auf 
der Erde gelebt hat, hier den Menschen allerlei Gutes zugefiigt hat, fiir sie in 
verschiedenster Weise gesorgt hat, dann aber, als die Menschen sich ihm gegen- 
tiber undankbar erwiesen, verargert in den Himmel hinaufgestiegen sei, um mit 
diesem Geschlechte nichts mehr zu tun zu haben. Gleich an dieser Stelle wolle 
man darauf achten, da8 ein gewisser moralischer Gedanke mit dem des Hoch- 
gottes verbunden erscheint, der Gedanke einer Verletzung der gegeniiber diesem 
Gott bestehenden Verpflichtung auf Dankbarkeit. 

Zum anderen aber erinnert der Hauptzug dieser Bantu-Erzihlung bis ins 
einzelne an die Vorstellungen, welche die Australier von ihren Urfahren haben, 
und es 1aB8t sich daher die Parallele zwischen diesen beiden Arten von groBen 
Wesen nicht von der Hand weisen. Vielmehr drangt sich die Behauptung auf, 
daf es einen vorstellungsmaBigen und gedanklichen Weg von dem Begriffe des 
Urfahren zu dem des Hochgottes gibt. Das hervorstechende Wesensmerkmal 
der Urfahren, von denen die australischen Totemisten mit Ehrfurcht zu sagen 
wissen und mit denen sie sogar totemistisch-wesenhaft, d.i. geistig verwandt- 
schaftlich verbunden sind, ist ja in dem Umstande enthalten, daB diese Urwesen, 
ob sie nun das Volk oder den Klan selbst durch die Handlungsweisen eines 
Demiurgen ins Dasein gesetzt oder schon vorgefunden haben, den ersten Vor- 
fahren des jetzigen Volkes, bzw. Klans die Existenzbedingungen, die Hiigel, 
Fliisse und Teiche, die Beschneidungszeremonien und Initiationsweihen, die 
Tjurungas und anderen heiligen Gerite gefertigt und tibergeben haben, dab 
sie also urvaterlich fiir den Volksstamm gesorgt haben, ehe sie aus diesem Erden- 
dasein entschwanden. Wenn nun die Mungarai ihren grofen Urfahren Kuna- 
pippi, der nicht, wie die Urfahren der Aranda, einem bestimmten Totem an- 
gehért, sondern, sowie er simtliche Totemklans ins Dasein gesetzt hat, als ein- 
ziges Urwesen dieses Volkes auch als Inbegriff simtlicher Totems ansehen und 
ihn allen Totems zugleich zugehéren lassen, so gilt bei dem Volke der Euahlayi 
Bajame als der Inbegriff aller Totemkriafte, die als von ihm ins Dasein gesetzt 
betrachtet werden. Ein Vergleich Kunapippis mit Bajame legt den Schlu8 nahe, 
da ersterer auf halbem Wege der Entwicklung stehen geblieben ist, wahrend 
Bajame die Entwicklung zum Hochgott vollendet hat. Ein ahnlicher SchluB 
drangt sich bei der Betrachtung des Hochgottes der Aranda namens Altjira auf, 
von dem erzahlt wird, daB in seinem himmlischen Reiche die Reprasentanten 
simtlicher Totems, Tiere und Pflanzen, in reicher Fiille vorhanden sind. Es ist 
also die Idee der Zusammenfassung aller héchsten Seinskrifte wie in einer 
letztlich erreichbaren Quelle hier vorhanden. Sind die Totems die Daseins- 
krafte, die sich auf die einzelnen Klans verteilen und in ihrer Gesamtheit 
die Summe der Daseinskrafte des ganzen Volkes bedeuten, so bedeutet der 
Hochgott das Pleroma der Totems, die Summe der unsinnlichen Daseins- 
krafte. 

Hiermit ist jedoch nicht gesagt, daB der Gedanke des Hochgottes auf dem 
Wege der Summierung der Totems entstanden sei. Es ist vielmehr durchaus 
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wahrscheinlich, da andere Ideen am Werke waren, um den Gedanken des 
Gottes tiberhaupt zu erméglichen. Von K. Th. Preu8B ist mit Recht darauf 
aufmerksam gemacht worden, daB, wie er bei den mexikanischen Indianern 
zu schlieBen veranlaBt wurde, die Ausbildung der Idee des Hochgottes nicht 
wohl denkbar sei ohne eine universal-kosmische Anschauung. Selbstverstandlich 
ist dieser letztere Ausdruck dann in relativem Sinne gemeint, derart, daB jedes 
Volk je nach der ihm méglich gewordenen Ausweitung seines Horizontes eine 
mehr oder minder umfassende Ansicht von dem Kosmos selbst mitbringt, um 
seine universalistische Anschauung auszupragen — ganz so wie ja auch wir mit 
der uns heute nétigen Begrenzung, die in unserer schon auBerlich durch die 
dunklen Flecken in der MilchstraBe gegebene Begrenzung unserer kosmischen An- 
schauung liegt, in der Ausprigung unserer universalistischen Anschauung bedingt 
sind, Gesagt sein soll mit dem Ausdruck kosmisch-universalistische Anschauung, 
daB die jeweils bekannte Welt nicht als ein Aggregat von an sich zusammen- 
hanglosen Teilen, sondern als eine Einheit angesehen werden kann und daB auch 
daher in irgendwelchem Sinne der Gedanke einer einheitlichen Weltleitung 
vollziehbar ist. In diesem Sinne wird dann der im Himmel wohnende Gott als 
der Hochgott gemeint. Er ist keineswegs in erster Linie, und wahrscheinlich 
auch wohl nicht zeitlich zuerst, eine durch die beiden groBen Gestirne, die Sonne 
oder den Mond, symbolisierte Gottheit, sondern vielmehr diejenige groBe Macht, 
welche sich in den Erscheinungen des Gewitters den Menschen bekundet. Das 
Gewitter ist diejenige Macht, welche sich zu allen Zeiten den Menschen als eine 
tiberragende, unberechenbare, vielfach drohend empfundene, in keiner Weise 
beeinfluBbare und abwendbare aufgedrangt hat. Daher finden wir auch bei einer 
groBen Anzahl von Vélkern, daB8 der Hochgott mit dem Gewitter, entweder 
mit dem Gewitter als Gesamterscheinung oder mit Donner und Blitz getrennt, 
in eine wesenhaft-ursichliche Verbindung gebracht wird. Daramulun, der Hoch- 
gott der Yuin, ist in ganz hervorragender Weise als der Gott des Donners an- 
gesehen, der Donner gilt als seine Stimme, ebenso wie z. B. der Hochgott der 
Omaha-Indianer, Wakonda, als der gewaltige Donnerer angesehen wird, der 
eben als der Donnerer der Herr iiber alles Geschick ist und dem man deshalb sein 
Geschick vertrauensvoll iibergeben kann. 

Um das Bild eines solchen Hochgottes und die mit ihm verbundene Vor- 
stellung genau zu bezeichnen, miBte natiirlich in jedem Falle eine groBe Menge 
von Einzelheiten beigebracht werden, welche nach den verschiedenen Seiten 
hin die Zeichnung umreiBen. So diirfte z. B. betreffend Daramulun nicht iiber- 
sehen werden, daB, wenn schon das Verstandnis dieses Gottes selbst als der 
gewaltigen, im Gewitter in die Erscheinung tretenden Himmelsmacht gebildet 
wird, eben hiermit Vorstellungen verbunden werden, welche geeignet sind, die 
mit der Idee dieses Himmelsgottes erreichte Héhe iiber sich zu lassen. Die 
Donnerstimme des Gottes kann von den jungen Leuten des Stammes, die eben 
in den Initiationszeremonien als Vollmenschen erklart worden sind, durch das 
Schwingen des Srhwirrholzes nachgemacht werden, wie den Frauen erzahlt 
wird, die infolgedessen bei dem Erténen des Schwirrholzklanges aus dem Busch 
Daramuluns gewaltige Stimme zu héren meinen. Es ist also hier keineswegs aus- 
geschlossen, sondern sogar sehr gewodhnlich, daB die Vorstellung, die von diesem 
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Gotte aus gebildet ist, zugleich dazu bentitzt wird, das weibliche Geschlecht 
einzuschiichtern. 

Auf einer anderen Héhenlage befindet sich der Gott Jo der Maori von Neu- 
Seeland, dessen Name so heilig gehalten wird, daB er nie ausgesprochen wird, 
auBer bei der Absingung der Anrufungsformeln, auch dann aber nur an einem 
abgegrenzten Orte, namentlich des Waldes, wo nichts zwischen den Schall dieses 
Namens und das Himmelsgewiélbe sich einschieben kann. AuBerdem ist die Nen- 
nung seines Namens nur bei der schulmaBigen Uberlieferung der religiésen 
Lehren gestattet. Im Tempel darf ein Kult, bei welchem sein Name genannt 
wird, nicht gefeiert werden. Die einzigartige Erhabenheit Jos, der der Ewige, 
Ungeborene, Elternlose und Familienlose ist, der Himmel und Erde gemacht 
hat, der Lebensgeist aller Dinge und Quell alles geheimen Wissens ist, wiirde 
darunter leiden. Bei dieser besonders scharfen Ausprigung des ganzlich un- 
sinnlich vorzustellenden Weltengottes ist es wohl begreiflich, daB ein Maori 
einem christlichen Missionar sagte: ,,[ch denke, wenn eure Missionare Mitgefiihl 
mit uns besaBen und den Jo-Kult wirklich studiert hatten, so wiirden sie, statt 
unsere Religion» zu verurteilen, sie selber eurer Bibel einverleiben.“‘ Selbstver- 
standlich beruhte dieses Urteil des Maori nur auf einer auBerlichen Vergleichung | 
der ahnlichen katechetischen Pradikate, welche dem Christengotte und dem 
Maorigotte zugeschrieben werden. Auf die Merkmale des Erlésergottes, auf die 
bestimmten Eigenschaften, welche sich aus der Erlésungsidee fiir den Gottes- 
begriff ergeben, ist dabei natiirlich gar keine Riicksicht genommen, und ein 
Maori, welcher in innerlicher Erfassung der Erlésungs- und Heilsidee des Christen- 
tums das Wesen der Idee des Heilsgottes und seines Heilswirkens begriffen hat, 
wirde bei einer so oberflachlichen Vergleichung gewi8 nicht stehen bleiben. 

Man hat nun vielfach die Meinung geduBert, daB derartige Hochgétter 
bei den Primitiven nichts Urspriingliches, sondern durch christliche Sendboten 
oder andere Vertreter einer monotheistischen Religion ihnen zugetragen sein 
méchten. Eine solche Meinung war nur solange méglich, als das Wesen dieser 
Hochgétter nicht naher bekannt geworden war. Ein genaues Studium der- 
selben la8t iiber eine solche Vermutung sofort ein Licheln aufsteigen, weil aus 
der ganzen Stellung, die der Hochgott in dem gesamten Denk- und Anschauungs- 
system einnimmt, sofort hervorgeht, daB dieser Gedanke in der primitiven 
Volkerwelt, soweit er iiberhaupt vorhanden ist, ein urspriinglicher ist. Diese 
Urspriinglichkeit leuchtet z. B. sofort ein beziiglich des Gottes Debata der Batak 
von Sumatra, obgleich gerade dieser Gottesname durch seinen Anklang an das 
indische Wort deva oft ohne Grund zunachst Anla8 zu der Entlehnungs- bzw. Uber- 
tragungstheorie gegeben hatte. Nun hat aber naheres Zusehen sofort gezeigt, 
daB dieser Debata zu den tiefstliegenden Schichten im religidsen und weltan- 
schaulichen BewuBtsein des Volkes der Batak gehért. Er hat keinen Kultus 
und es findet sich auch gar kein Uberbleibsel eines Kultus, den er einmal genossen 
haben kénnte. Wohl aber steigt sein Name von dorther auf, wo die tieferen 
Schichten des BewuBtseins vorhanden sind. Sein Name erscheint in Wendungen 
des taglichen Lebens wie der Name eines Gottes, der zum eisernen Bestand gehért, 
dessen Besitz aber so sicher ist, daB man sich seiner nicht erst zu vergewissern 
braucht. 
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Es gibt aber unter den Hochgéttern auch solche Gestalten, deren Ent- 
stehung sich in die letzte Zeit der Vergangenheit eines Volkes zuriickverfolgen 
laBt. Dahin gehért beispielsweise der Mawu der Ewe in Siid-Togo. Dieser Gott 
ist einer der wenigen Hochgétter, welche nicht als ,,dei otiosi‘‘ angesehen werden 
kénnen, sondern in dem religidsen und 6konomischen Leben der Leute eine wirk- 
liche Rolle spielen. Mawu ist z. B. der Gott des Reichtums, der dem Menschen 
zum Reichtum verhelfen kann und darum gebeten wird, und er erscheint uns 
in mancher Hinsicht sehr ahnlich dem Gotte Plutos, der am Schlusse der eleu- 
sinischen Mysterienlegende als diejenige geistige Macht erwaihnt wird, welche 
dem eleusinischen Mysten ins Haus kommt. Mawu wird auch um Waffenerfolg 
im Kriege angefleht und allmonatlich findet ein gréBeres Mawu-Fest statt, bei 
dem der Mawu-Priester Opfer darbringt und Gebete spricht, um das Wohl des 
Stammes. Das sind Ziige, durch welche dieser Gott innerhalb der Anschauung 
wie auch der kultischen Braiuche der Ewe eine ganz ahnliche Stellung hat wie 
die zahlreichen Damonen (trowo, sing. tro). Auch diese helfen, wie schon erwahnt 
wurde, den Leuten in allen méglichen Gebieten des taglichen sozialen und poli- 
tischen Lebens, sie werden zu diesem Zwecke angefleht und mit Opfergaben 
bedacht, die auch ganz dieselben sind, wie sie Mawu dargebracht werden (Hier, 
ein Huhn, Gemiise, Friichte usw.). Erscheint sohin Mawu wie ein deifizierter 
Damon oder tro, so sind doch auch wiederum Ziige vorhanden, welche davor 
warnen, die Gestalt dieses Gottes durch einen solechen ProzeB der Deifikation 
entstanden zu denken. Denn wir finden auf der anderen Seite Merkmale, durch 
die er auf eine Linie mit den mana-Gottheiten gestellt wird, die auf dem Wege 
der Besonderung und Personifizierung der allenthalben verbreiteten mana- 
Energie sich einstellen. Denn das Wort mawu wird ganz ahnlich verwendet 
wie das Wort mana oder wakonda. Ein andauernd vom Gliicke begiinstigter 
Mensch, vor allem ein von Reichtum ausgezeichneter, wird kurzweg ein Mawu 
genannt. So gewiB hier ein Residuum des Manaismus vorliegt, erscheint es wahr- 
scheinlich, daB der Hauptweg des Gedankens, der zu der Hochgottgestalt des 
Mawu gefihrt hat, derjenige der Personifizierung der mana-Idee ist. 

Dieser Fall liegt ja in ganz ahnlicher Weise bei dem wakonda des Omaha- 
Volkes und bei dem manitu des Algonkin-Volkes vor, bei denen dieser grofe 
Gott, dem Namen nach mit der manaistischen Energie identisch, die verschiedenen 
Pridikate sowohl der Personifizierung als auch der Geistigkeit erhalten hat und 
zum allweisen und giitigen Vater des Volkes geworden ist. 

Was alles in dieser Vorstellung des wakonda enthalten ist, davon mag ein 
Hymnus der Omaha eine ungefaihre Vorstellung zu geben geeignet sein. In ihm 
heiBt es: ,,Am Anfange waren alle Dinge im Geiste von Wakonda, alle Wesen, 
inbegriffen die Menschen, waren Geister. Sie bewegten sich in einem Raume 
zwischen der Erde und den Sternen. Sie suchten einen Platz, wo sie in eine 
kérperliche Existenz kommen kénnten. Sie stiegen zur Sonne hinauf. Aber die 
Sonne war nicht geeignet zu ihrem Heim. Dann gingen sie zum Monde und 
fanden, daB auch er nicht brauchbar sei. Dann stiegen sie herab zur Erde und 
sahen, da jene mit Wasser bedeckt war. So flogen sie durch die Luft dahin 
nach Norden, Osten, Siiden und Westen und fanden nirgends trockenes Land 
zu einer Bleibe. Da waren sie sehr traurig. Plétzlich aber erhob sich in der Mitte 
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der Wasser ein groBer Felsen. Der brach in Feuer aus und zerbarst, so daB die 
Wasser in die Wolken durch die Luft empor fluteten. Trockenes Land erschien. 
Die Graser und Baume wuchsen auf, die Scharen der Geister stiegen herab und 
wurden Fleisch und Blut. Sie speisten von den Samen der Graser und den 
Friichten der Baume und das Land widerhallte von den Ausbriichen der Dank- 
barkeit gegen Wakonda den Urheber aller Dinge.“‘ 

Hier sehen wir nun wirklich die Verbindung jener Spekulation tiber Wesen 
und Ursprung des Menschen, von der wir oben bei den Australiern gesprochen 
hatten, in Verbindung mit dem Glauben an den einen grofen Herrn der Welt, 
von dem alles Sein stammt und auf den alles zuriickgeht. Und dieser eine groBe 
Herr des Universums wird hier gepriesen als der groBe Fels, auf den sich der 
Mensch voll verlassen kann, der da feststeht, nicht wankend in der Erscheinungen 
Flucht, und aus dem der Ursprung alles Lebens und aller Wesenheiten herzu- 
leiten ist. 

Diese Anschauung erscheint als der Héhepunkt der religidsen Auffassung, 
die uns bei primitiven Vélkern entgegentritt. Sie ist natiirlich so wenig die einzig 
herrschende in einem solchen Volk und zu einer Zeit, wie es unter uns und in 
irgendwelcher Kulturlage keine einzige, die Geisteslage allein bestimmende 
Religionsform gibt. Neben diesem rein herausgebildeten Hochgottglauben, der 
zugleich als ein Schdpferglaube bezeichnet werden kann, gibt es bei den In- 
dianern Fetischismus, die Verehrung des groBen Zedernpfahles:im Kriegszelt, 
des vornehmsten Nationalheiligtums, welches durchaus wie ein Stammes- 
fetisch behandelt wird, andere Fetische, wie z. B. die Medizinsicke, welche in 
den Medizinlogen der Manner und der Frauen als die Mittel gegen Krankheiten 
und andere Gebrechen, Ubel und Leiden beniitzt werden; bei anderen Vélkern 
ist die Mischung wieder eine andere und es ist nicht ohne weiteres zu sagen, daB 
gerade die héchste Form unter diesen miteinander gemischten auch die Vorhand 
habe. 


Die Religion Assyriens und Babyloniens 
Von 
V. Christian 


Die semitischen Assyrer und Babylonier verdanken wesentliche Teile ihrer 
Kultur, insbesondere der Religion, ihren Vorgiingern im Zweistromlande, den 
nicht semitischen Sumerern. Wollen wir das Werden der assyrischen und 
babylonischen Religion verstehen, so miissen wir daher auf die religidsen Ver- 
haltnisse Sumers zuriickgreifen. Erst wenn diese klar erfaBt sind, la8t sich er- 
kennen, was Assyrer und Babylonier aus eigenem zum Bau ihres Religionssystems 
beitrugen. Wir wollen uns daher zunachst der religidsen Gedankenwelt der 
Sumerer zuwenden. 

In frithgeschichtlicher Zeit, etwa im Beginne des dritten Jahrtausends, 
treten uns bereits Bestrebungen entgegen, die anfianglichen Stadtstaaten zu 
groBeren politischen Gebilden zusammenzufassen. Dieser Vorgang hat auf die 
Entwicklung der Religion nachhaltigen EinfluB ausgeiibt. Hatte vordem wohl 
ungefahr jede Stadt ihren eigenen Gétterkreis, bestehend aus einem lokalen 
Schutzgott und seinen Nebengéttern, besessen, so trat durch die politische 
Vorherrschaft einzelner Stadte auch deren Gétterkreis in den Vordergrund 
und gewann Anerkennung und Verehrung in den unterworfenen Gebieten. 
Hand in Hand mit diesen Vorgiingen geschah es aber wohl auch, daB verwandte 
Gottergestalten minder bedeutender Orte untereinander verselbicht und 
abhnlichen Géttern hervorragenderer Orte gleichgesetzt wurden, als deren be- 
sondere Erscheinungsformen sie dann gelten. Dieses durch die politische Kon- 
zentration ausgeléste Streben, die mannigfachen Gdéttererscheinungen in ein 
geordnetes System zu bringen, findet in der Keilschriftliteratur seinen Ausdruck 
in der Anlage sogenannter Gdétterlisten. 

Auf diesem spekulativen Wege kam das Pantheon zustande, dessen Haupt- 
personen wir sofort kennen lernen werden. Vorerst aber wird es notwendig sein, 
uns zu vergegenwirtigen, wie denn die Keimzellen dieses Pantheons, die lokalen 
Gotterkreise, entstanden. Man wird wohl kaum mit der Annahme fehlgehen, 
daB im Wesentlichen Geister, welche die umgebende Natur belebten, aber auch 
in irgend einem Gegenstand als ,,Geist-Besitzer“‘ ihren Wohnsitz aufgeschlagen 
haben konnten, den Grundstock fiir die lokalen Gottheiten abgaben. Dazu 
mégen vielfach auch noch die Seelen besonders bedeutender und daher auch mit 
groéBerer Intensitit verehrter Ahnen gekommen sein, die auch vermutlich die 
Grundlage fiir die in den Inschriften oft erwahnten Familien-Schutzgottheiten 
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abgaben. Uber all diesen Natur- und Ahnengeistern steht aber der groBe Himmels- 
gott Anu, der allerdings im tiaglichen Leben eine auffallend geringe Rolle spielt. 
Er hat sich gewissermaBen in den Himmel, seinen Wohnsitz, zuriickgezogen und 
kiimmert sich nicht viel um die Menschheit, die sich daher mit ihren Anliegen 
an andere, niedrigere Gotter wendet, die vielfach als Kinder und Nachkommen 
Anus gelten. 

Die bei vielen Volkern ausgebildete Gliederung des Alls in ein oberes (Himmel) 
und unteres (Erde) finden wir auch bei den Sumerern, indem dem Himmelsgott 
Anu, ihm an Ansehen durchaus nicht viel nachstehend, ein Erdgott, Ellil, 
gegeniibertritt, der seinem Wesen nach urspriinglich wohl ein Sturmgott war, 
anscheinend aber in friihgeschichtlicher Zeit schon viele der Funktionen Anus 
iibernahm und daher in der Periode bis zur Amurru-Dynastie geradezu als die 
Hauptgottheit uns entgegentritt. 

Ellil fiihrt den Namen ,,Herr der Lander‘“‘, worin seine Herrschaft tiber die 
Erde ihren Ausdruck findet. Seinen Wohnsitz bildet der ,,groBe Berg“, der bis 
in den Himmel hineinragt. Deswegen hie8 auch sein Tempel in Nippur, in dem 
er nebst seiner Gemahlin Ninlil verehrt wurde, das ,,Berghaus‘‘ (ekur). Eine 
wichtige Rolle fiel ihm urspriinglich als Bestimmer der Schicksale zu, auch im 
Weltschépfungsmythos wird in der alteren Fassung zweifellos er es gewesen sein, 
der den Feind der Gétter, das Chaosungeheuer Tiamat, besiegte, die Welt ge- 
staltete und die Menschen erschuf, Als Ellils Sohn gilt Nimurta, der Gott der 
Pflanzen und Steine und deswegen wohl auch Heilgott, meist aber als Gott der 
Jagd und des Krieges verehrt. 

Die eben besprochene natiirliche Gliederung des Alls in Himmel und Erde 
fand nun bei den Sumerern offenkundig dadurch eine Umgestaltung, daB noch 
eine dritte machtige Gottheit vorhanden war, fiir die ein Machtbereich ab- 
gegrenzt werden muBte. Dieser Gott, Ea mit Namen, der seiner ganzen Natur 
nach innigst mit den Wassertiefen verbunden ist, wird daher als Herrscher eines 
Teiles des unteren Alls, der Tiefen des Meeres und der aus dem Inneren der Erde 
hervorsprudelnden Quellwasser betrachtet. Ea, ,,Herr der Weisheit‘‘ genannt, 
gilt als der Weise, der die Menschen alle Kunstfertigkeiten und alles Wissen 
lehrte. Auf ihn bezieht sich wohl auch der Name ,,allwissender Urvater‘‘, womit 
auch die Meerestiefe benannt wird. Gott Ea ist ferner der stets hilfsbereite, 
der immer zur Stelle ist, wenn es gilt, der notleidenden Menschheit mit Zauber 
beizustehen. 

Neben diesen drei miannlichen Hauptgottheiten kennt das sumerische 
Pantheon auch eine weibliche, die ,,erhabene Herrin‘‘, Ninmach, die an vielen 
Orten unter mannigfachen Namen Verehrung genoB. Sie wird besonders unter 
dem Namen ,,Herrin des Gebirges‘‘ als Geburts- und Muttergéttin verehrt und 
zeigt als solche eine gewisse Verwandtschaft zu der besonders im kleinasiatischen 
Kulturkreise verbreiteten Allmutter Erde, die ja auch als im Gebirge hausend 
gedacht wird und daher den Namen ,,Bergmutter“ fihrt. 

Dieser alteren Géttervierheit steht eine andere, jiingere gegeniiber, die Sin, 
Schamasch, Adad und Ischtar umfaBt. Sin, der Mondgott, sumerisch Enzu, 
Nannar, genannt, wurde besonders in Ur und Charran verehrt. Als sein Sohn 
gilt der Sonnengott Schamasch, sumer. Utu, Babbar, der sich taglich von neuem 
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zwischen den Bergen erhebt und aus dem gedffneten Tor, eine Sage in Handen, 
hervortritt. Schamasch wacht tiber Recht und Gerechtigkeit und an ihn wendet 
man sich, wenigstens in spaterer Zeit, vornehmlich, um Orakelentscheide zu 
erlangen. Ein weiterer Himmelskérper wird durch Ischtar, sumer. Innina, 
Ninni, reprasentiert, der der Venusstern entspricht. In zwei ganz verschiedenen 
Eigenschaften tritt sie uns entgegen, als Géttin der sinnlichen Liebe und als 
Herrin des Kampfes. In ersterer Eigenschaft beriihrt sie sich vielfach mit der 
oben erwahnten Muttergéttin Ninmach, in letzterer erinnert sie an Amazonen- 
und Walkirengestalten. Ischtar gilt als Tochter Sins und Magd Anus, zu dessen 
Gemahlin sie im Laufe der Entwicklung wird. Ihr Jugendgeliebter, Dumuziabzu, 
ein Sohn Eas, auch Dumuzi (Tammuz) genannt, ist ein Vegetationsgott, der 
nach seinem Tode in die Unterwelt abstieg, wodurch auf Erden alle Erneuerung 
des tierischen und pflanzlichen Lebens unterblieb. Erst seine Befreiung aus 
der Unterwelt durch Ischtar bringt wieder Fortpflanzung und Wachstum auf 
die Erde zuriick. Einen Gott atmospharischer Erscheinungen stellt Adad oder 
Ramman dar, sumer. Ischkur oder Mer genannt; er gebietet titber Blitz und 
Donner, Regen und Sturm. 

Einen eigenen Goétterbereich umschlie8t endlich die Unterwelt, die von einer 
weiblichen Géttin, Ereschkigal, beherrscht wird. Als ihr Gemahl gilt Nergal, 
urspriinglich ein Sonnengott, in dem sich jedoch hauptsiachlich die unheilvollen 
EHigenschaften der sengenden Sonne verkérpern und der daher zum Kriegs- 
und Pestgott wurde. 

Neben diesen Hauptgestalten kennt das sumerisch-akkadische Pantheon 
noch eine ganze Reihe minder bedeutender Gottheiten und eine zahllose Schar 
von Damonen, teils guter, teils béser Art, die im Dienste der Gotter stehen und 
haufig Tiergestalt annehmen. Die guten gehen dem Menschen schiitzend zur 
Seite, so lange er nicht die Gdtter durch eine Verfehlung erbost. Derartige 
Sinden wider die Gottheit, die den guten Schutzgeist veranlassen, seine schiitzende 
Hand von dem Menschen zuriickzuziehen und ihn den bésen Geistern zu iiber- 
antworten, sind nicht nur ethisch-sittlicher, sondern oft auch rein auBerlich 
kultischer Natur. Gelingt es den bésen Damonen, vom Menschen Besitz zu 
ergreifen, so bringen sie Krankheit, Not und Tod itber ihn. 

Versuchen wir nun die Hauptkomponenten bloBzulegen, aus denen dieses 
Pantheon erwuchs, so scheinen sich drei verschiedene Str6mungen unterscheiden 
zu lassen. Eine Anschauung, die die Welt von Naturgottheiten belebt sich vor- 
stellt, teilt den Kosmos in ein oberes und unteres All, als deren Vertreter Anu 
und Ellil uns begegnen. Diese urspriingliche Zweiteilung des Alls zeigt sich auch 
in der Gliederung der Gotter in die Igigi des Himmels und die Anunnaki, zu 
denen die Gottheiten der Erde, des Wassers und der Unterwelt gehéren. Diese 
Tatsache zeigt wohl, daB die weitere Zerlegung des unteren Alls in Erde, Wasser- 
tiefe und Unterwelt das Ergebnis einer spiteren Entwicklung darstellt. Aus 
ethnologischen Parallelen wissen wir nun, da die animistische Weltanschauung 
den uranfainglichen Gott als im Himmel wohnend sich denkt, wohin er sich von 
den Menschen zuriickzog, um die er sich weiterhin auch nicht viel kiimmert. 
Wir erinnern uns, diese Ziige als typisch fiir den obersten Himmelsgott Anu 
erkannt zu haben. Um zur obersten Gottheit vorzudringen, bedarf der Mensch 
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daher einer Vermittlung. Diese fallt niedrigeren Geistern und Seelen Ver 
storbener zu, die aber ihrerseits aus dieser Mittlerrolle selbst wieder oft zu 
Stellung von G6ttern emporriicken. Auf diesem Wege entstand wohl die Mehrzal 
der sumerischen Gottheiten. Weiter lehren uns Vergleiche mit anderen V6lkerr 
daB der Seelenglaube gerne mit mutterrechtlichen Anschauungen Hand in Han 
geht. Wir werden daher wohl auch die Verehrung des miitterlichen Prinzipe 
in Gestalt der Gottin Ninmach dem Seelenglauben zuweisen diirfen. Auch di 
Annahme einer Unterwelt als Wohnsitze der Seelen der Verstorbenen gehér 
vermutlich diesem Kulturkreise an. 

Eine durchaus anders .geartete Gedankenwelt tritt uns in Ea entgegen 
dessen Reich, die Wassertiefe, aus der Gesamtheit des unteren Alls losgelést un 
zu einem dem Himmel und der Erde gleichwertigen Faktor gemacht wurde 
LaBt uns schon diese Sprengung der urspriinglichen Gliederung in ein obere 
und unteres All vermuten, da8 hier ein Ausgleich widerstreitender Anschauunge: 
stattfand, so werden wir in dieser Annahme bestarkt, wenn wir die Gestal 
Eas und ihre Bedeutung fiirs tagliche Leben betrachten. Ea ist der Allwissende 
der alle Kiinste kennt und sie die Menschen lehrte, er ist der groBe Zauberet 
zu dem alles seine Zuflucht nimmt. Man kann daher kaum umbhin, auch in E: 
eine uranfiangliche Gottheit zu erblicken, von der alles Wirkende seinen Ausgan 
nahm. Nur stammt diese Gestalt, wie ein Vergleich mit den Religionen primi 
tiver Volker lehrt, aus einer anderen Gedankenwelt als der Seelenglaube. De 
Kraftglaube, wie man diese Art der Weltanschauung nennen kann, nimmt an 
daB die uranfangliche Gottheit in alles eine Kraft legte, die mit der Materi 
untrennbar verbunden ist, aus ihr aber gewissermaBen im Wege einer Aus 
strahlung auf andere Substanzen einwirken kann. Wer diese Krafte kennt 
kann sie auch sich nutzbar machen. Das Wissen um diese Krafte hat die Gotthei 
bestimmte, bevorzugte Menschen gelehrt, die es nun weiter vererben. Ea, de 
allwissende Vater, der die Menschen alle Kunstfertigkeiten lehrte, in jeden 
Zauber Bescheid wei®, stellt offenkundig den Urgott der oben geschilderte: 
magischen (emanistischen) Weltauffassung dar, die sich auf dem Boden de 
sumerischen Religion mit der animistischen kreuzte. 

Einem dritten, und zwar wohl dem jiingsten Kulturkreise, gehéren jen 
Gétter des sumerischen Pantheons an, die wie Sin, der Mond, Schamasch, di 
Sonne, Ischtar, der Venusstern, Himmelskérpern entsprechen. Sie erwuchset 
wohl aus jener Weltanschauung, die den Gestirnen die gré8te Bedeutung fiir di 
Schicksale der Menschen einriumte, indem sie eine bis ins einzelne gehend 
Entsprechung zwischen Makrokosmos-Himmel einerseits und Mikrokosmos 
Erde anderseits annahm. Nach dieser Astrallehre ist alles Geschehen auf Erdet 
am Himmel vorgezeichnet. Der Wissende kann daher die irdischen Geschick 
von den himmlischen Vorgiingen, der ,,Schrift des Himmels‘, ablesen. 

Der Kult, der vielfach Ahnenverehrung war, obliegt in der Hauptsache 
Priestern, wobei der Fiirst selbst oft die oberste Priesterwiirde bekleidet. De: 
Priesterstand gliederte sich in zahlreiche Klassen, die man aber doch im groBer 
Ganzen in zwei Gruppen, in die der Wahrsage- und der Zauberpriester, zusammen. 
fassen kann. Den einen oblag, die Zukunft aus Traumen, aus Vorgingen in det 
Natur, aus der Gestalt der Schafsleber, aus den Formen, die bei Berithrung von 


Die Religion Assyriens und Babyloniens 37 


Ol und Wasser entstanden, vorauszusagen, die anderen fihrten Handlungen 
magischer Art, wie Entsiihnungen, Beschwérungen u. dgl. durch. Neben den Prie- 
stern gab es auch Priesterinnen, denen wenigstens in spiterer Zeit haiufig Ehe- 
losigkeit vorgeschrieben wurde. Die Gétter verehrte man in den Tempeln, wo sie 
entweder in menschlicher Gestalt als Bild oder als Plastik dargestellt waren oder 
durch Symbole versinnbildlicht wurden. Mit Gebeten und Opfern nahte sich der 
Mensch den Géttern. In beiden Fallen trat der Priester als Mittler zwischen Gott 
und Mensch ein. Zahlreich sind besonders in neusumerischer Zeit die Darstellungen 
des Adoranten, der oft mit einer Opfergabe in den Armen durch einen niederen 
Schutzgott vor die angeflehte Gottheit eingefiihrt wird. Ahnlich vermittelte 
wohl auch der Priester die Wiinsche des Beters. Die Opfer hatten vermutlich 
im wesentlichen den Zweck, die Gétter mit allem zum Leben Notigen zu ver- 
sorgen, wie man ja auch den Toten die Gebrauchsgegenstinde des Alltags ins 
Jenseits mitgab. 

Tieropfer dagegen mégen oft magischen Charakter gehabt haben, indem 
das Blut des Opfertieres als Sitz der Lebenskraft dazu diente, die Zauberkraft 
des verehrten Gegenstandes zu starken. Die Feste, die den Géttern gefeiert 
wurden, hangen teils mit den Jahreszeiten zusammen, gelten also urspriinglich 
wohl Vegetationsgéttern, teils gehen sie vermutlich auf Ahnenfeiern zuriick, 
festliche Anlasse, bei denen, wohl wie heute noch bei vielen Primitiven, die Bilder 
der Ahnen in Prozession herumgetragen wurden. 

Die Entstehung der Welt schildert uns ein semitisch abgefaBtes Epos, das 
mit den Worten ,,Als droben“ beginnt und nach diesem Anfang auch immer 
benannt wird. Es fu8t sicherlich auf einer sumerischen Uberlieferung, nach der 
wohl Ellil Tiamat, das weiblich gedachte Chaosprinzip, besiegte und aus ihr die 
Welt schuf; ihren Buhlen Kingu tétete er gleichfalls, vermischte sein Blut 
mit Erde und lieB daraus die Menschen entstehen, denen der Dienst der G6tter 
auferlegt wurde. In der Folge aber versiindigt sich die Menschheit und soll 
durch eine Flut vertilgt werden. Gott Ea verrat jedoch diesen Plan der Gotter 
Ziusudra, einem frommen Einwohner der siidbabylonischen Stadt Schuruppak, 
gibt ihm Anweisungen zum Bau eines Schiffes und befiehlt ihm, nebst seiner 
Familie auch alle Arten von Lebewesen mit sich in die Arche zu nehmen. Der 
Verlauf der Flut und Ziusudras schlieBliche Errettung entsprechen im wesent- 
lichen dem biblischen Sintflutbericht. 

Mit dem Tode trennt sich nach sumerischer Vorstellung die unsterbliche 
Seele und geht in die Unterwelt ein. Da8 schon die Frithzeit an ein Weiterleben 
der Seele nach dem Tode glaubte, zeigen die Graber mit ihren Beigaben an 
Gebrauchsgegenstinden, die den Toten zur Beniitzung im Jenseits mitgegeben 
wurden. Das Leben im Jenseits scheint man sich demnach nicht wesentlich 
anders als das auf Erden gedacht zu haben. Und so wie die Gétter auf Erden 
schon Gutes belohnten, Béses bestraften, so fanden die Menschen auch in der 
Unterwelt je nach ihrer Wiirdigkeit verschiedene Behandlung. Diese Vergeltung 
fiir irdisches Tun nach dem Tode setzt aber voraus, da schon in sumerischer 
Zeit abnlich wie spaiter die Annahme bestand, die Seele werde bei ihrem Ein- 
yehen in die Unterwelt einem Gericht unterzogen. Besonders wichtig fiir das 
Los des Toten im Jenseits war es jedoch, einen Nachkommen zu haben, der fiir 
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ihn die regelmaBigen Trank- und Speiseopfer darbrachte. Blieben diese aus 
so war der Verstorbene dem argsten Elend preisgegeben. 

So etwa dirfen wir uns die religidse Gedankenwelt der Sumerer in der erster 
Halfte des dritten Jahrtausends vor dem Auftreten der Semiten vorstellen 
Wir wollen nun versuchen, die Wandlungen festzustellen, die dieser sumerische 
Grundstock in der Folgezeit in Assyrien und Babylonien erfuhr. 

Gegen die Mitte des dritten Jahrtausends greifen erstmalig Semiten be. 
stimmend in die Geschicke des Zweistromlandes ein, bald darnach dringen vow 
dstlichen Gebirge fremdartige Volker ins Tiefland vor, die in der Folge besonder: 
auf Assyrien nachhaltig einwirkten. Eine Neuerung auf religidsem Gebiete, dic 
erstmalig in der Zeit der semitischen Dynastie von Akkad auftritt und derer 
Einfiihrung wir daher vielleicht mit einigem Recht den Semiten zuschreiber 
diirfen, ist die Vergéttlichung des Kénigs. Sie wurzelt vermutlich in der heute 
noch bei hamitischen Vélkern vorhandenen Anschauung, der Hauptling sei det 
irdische Stellvertreter des Oberzauberer-Ahnen. Wurde dieser im Ahnenkult 
gottlicher Ehren teilhaftig, so lag es nahe, auch seinen Vertreter auf Erden schor 
bei Lebzeiten als Gott zu betrachten. Auf das aus dem Gebirge herabsteigende 
fremde Volkselement geht es vielleicht zuriick, wenn auf bildlichen Dar. 
stellungen nun immer starker das Motiv der Einfiihrung des Anbeters vor die 
Gottheit zur Geltung kommt. Die Denkmiler aber lehren uns noch einen anderer 
Wandel in der religidsen Auffassung kennen, der etwa in der zweiten Halfte de: 
dritten Jahrtausends eingetreten sein diirfte. In altsumerischer Zeit bekimpft 
der First seine Feinde gewissermafen im Auftrage seines Gottes, der ihm auck 
werktatig zur Seite steht. Als Dank fiir zuteil gewordene Hilfe weihten auch die 
K6nige der Dynastie von Akkad und spiter auch Gudea, der etwa dem Beginne 
der dritten Dynastie von Ur angehért, ihrem Gotte besonders wertvolle Beute. 
stiicke. Kampfdarstellungen reichen aus der altsumerischen Zeit bis in die Periode 
der Dynastie von Akkad, dann aber verschwinden sie véllig, um erst spater ix 
Assyrien wieder aufzutauchen. In Babylonien dagegen schweigen auch in det 
Zukunft die bildlichen Darstellungen ebenso wie die Prunktinschriften vollis 
von kriegerischen Ereignissen; nur die Friedenstaten der Fiirsten, Tempelbat 
u. dgl., verherrlichen sie. Das Kriegfiihren dagegen zahlt nicht mehr unte1 
die Gott wohlgefialligen Handlungen, deren sich der Kénig vor der Nachwelt 
zu rihmen bemiht. Diese verschiedenartige Einstellung zur kriegerischer 
Betiatigung macht einen wesentlichen Unterschied zwischen Assyrien unc 
Babylonien aus, den man kaum durch eine stirkere kriegerische Veranlaguns 
der Assyrer erklaren kann. Vielmehr auBert sich hierin wohl ein Auseinander- 
gehen in der Weltanschauung von Nord und Siid: In Assyrien steht die lebendige 
personlich wirkende Gottheit im Vordergrund, in Babylonien betonte die Ent: 
wicklung immer mehr den unpersénlichen Kraftbegriff. Diesen meint Philo 
wenn er von den Chaldiern berichtet, ,,sie stellten die Vermutung auf, daB die 
sinnliche Welt eine sei, entweder selbst Gott oder in sich den Gott als Weltseel« 
enthaltend“. 

In dieselbe Zeit, in der endgiiltig die kriegerischen Ereignisse aufhéren 
Gegenstand der inschriftlichen Darstellung zu sein, fallt eine eigenartige Ver. 
anderung des sumerischen Pantheons. Bis dahin hatte es eine ganz betrachtliche 
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Zahl von Géttinnen gegeben, die meist als Nin ,,Herrin‘‘ bezeichnet wurden. 
Etwa von der Zeit der dritten Dynastie von Ur an beginnt man, diese weiblichen 
Gestalten vielfach minnlich zu fassen, ein Vorgang, der wohl die im sozialen 
Leben sich abspielende Verdrangung des Mutterrechtes durch vaterrechtliche 
Sitten widerspiegelt. 

Als das Semitentum gegen Ende des dritten Jahrtausends endgiiltig die 
Herrschaft in Babylonien an sich ri8, trat im Pantheon ein weiterer Wandel ein: 
Marduk, Eas Sohn, ein Sonnengott, der als Stadtgott Babylons gilt, verdriingte, 
als das Semitentum von Babylon aus die Fihrung gewann, Anu und Ellil aus ihrer 
Stellung als oberste Gétter. Marduk erhalt die Anuwiirde, d. h. er ist Herr der 
Gotter, und auf ihn wird nunmehr die Rolle des Tiamatbezwingers und Welt- 
schépfers tibertragen: Marduk ist es jetzt auch, der die Schicksale bestimmt. 
Das Abzeichen dieser Wiirde, die Schicksalstafeln, verwahrt Nabu, der Marduks 
Sohn genannt wird, aber eher einer seiner Rivalen gewesen sein diirfte; die 
Schreiber und Gelehrten verehren in ihm den Schutzpatron ihrer Zunft. Als 
spaiter Assyrien politisch emporkam, trat im Pantheon des Nordens Aschschur, 
der assyrische Nationalgott, an die Spitze, dem eine ahnliche Stellung wie Marduk 
in Babylon zukam. 

Nach dem Sturze der ersten Dynastie von Babylon, deren politischen Auf- 
stieg Marduk seinen Sieg tiber Anu und Ellil verdankt, geriet der Siiden des 
Zweistromlandes auf nahezu 600 Jahre unter die Herrschaft der Kassiten, eines 
Fremdvolkes, das aus den 6stlichen Bergen eingedrungen war. Verwandte 
Volker setzen sich auch in Assyrien fest, das zeitweilig unter kassitischer Herr- 
schaft stand. Auf religidsem Gebiete wirkte sich diese Periode fremder Einfliisse 
durch eine ungeheure Zunahme der Damonengestalten aus, die meist als Misch- 
wesen erscheinen. Gute Geister, halb Mensch, halb Stier oder Lowe, schiitzen 
die Toreinginge, andere wieder zeigen die Gestalt eines Léwen mit den Beinen 
eines Vogels u. dgl. mehr. 

Allmahlich gelingt es Assyrien, seine Unabhangigkeit zu gewinnen und in 
wechselvollem Kampfe um die Vorherrschaft erringt es auch den Sieg tiber den 
siidlichen Nebenbuhler, bis dieser im Bunde mit arischen Vélkern die Macht 
des verhaBten Gegners vernichtet, wodurch Assyrien im Ende des siebenten 
Jahrhunderts v. Chr. als selbstandiger Staat zu bestehen aufhdrt. Die geschilderte 
politische Geschichte Assyriens und Babyloniens, die uns beide Staaten Jahr- 
hunderte hindurch in enger Beriihrung, ja oft zu einem GroBreich vereint, zeigt, 
erklart auch, wieso die Religionen beider Lander trotz innerer Wesensverschieden- 
heiten am Schlusse ihrer Entwicklung auBerlich einen ziemlich einheitlichen 
Eindruck machen. Auch die literarische Sammeltitigkeit Assurbanipals, der 
in Babylonien alle erreichbaren Texte meist religidser Art fiir seine Bibliothek 
in Ninive kopieren lieB, wird gewiB ausgleichend gewirkt haben. 

Diese Gleichférmigkeit, die unsere liickenhaften Quellen vermutlich gréBer 
erscheinen lassen, als sie in Wirklichkeit bestand, darf uns jedoch nicht tiber eine 
andere Gliederung der Religion Assyriens und Babyloniens hinwegtiuschen, die 
gewissermaBen sozialer Natur war und die uns zwingt, zwischen der religidsen 
Anschauung der Menge und der einer verhaltnismaBig engen Gruppe von 
»»Wissenden“‘ zu unterscheiden. Die Masse des Volkes wendet sich nach wie vor 
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an die verschiedenen Gottergestalten, 148+ durch Leberschau und andere Orakel 
die Zukunft erforschen, schiitzt sich durch Amulette vor MiBgeschick und sucht 
sich durch Magie von eingetretenem Unheil zu befreien. Mit Hymnen und Ge- 
beten, in denen sich oft tiefe Religiositat offenbart, naht sich der Mensch der 
Gottheit, deren Gré8e er preist, unter deren Willen er sich demiitig beugt. In 
BuBpsalmen bekennt er seine Verfehlungen und bittet die Gottheit, sich seiner 
zu erbarmen. Fraglich dagegen muB es erscheinen, ob der Gestirndienst, der den 
spateren geradezu als Charakteristikum der babylonischen Religion erschien, 
wirklich als Gemeingut des Volkes zu gelten hat, da er doch ziemlich entwickelte 
astronomische Kenntnisse voraussetzt, die der Natur der Sache nach nur wenigen 
Schreibkundigen zuganglich waren. Auf diesen engen Kreis der Gebildeten waren 
wohl auch jene Spekulationen beschrankt, die dazu fihrten, alle Gétter nur als 
verschiedene Ausdrucksformen der einen grofen Gottheit Marduk zu fassen. 
Aber auch auf kultischem Gebiete bildete sich ein enger Kreis von ,,Wissenden‘“‘ 
heraus. Nicht selten finden wir namlich auf Abschriften von Riten und Mythen 
den Vermerk, der Inhalt dieser Tafel sei fiir den ,,Wissenden‘‘ bestimmt, dem 
,, Unwissenden‘; jedoch fernzuhalten. Ob es sich hiebei um wirkliche Mysterien- 
kulte, etwa vergleichbar den griechischen, handelt, laBt sich derzeit noch nicht 
sagen, aber formal steht dieses ,,Geheimwissen‘‘ sicher dem spateren Mysterien- 
wesen auBerordentlich nahe. Zu diesen vor den profanen Blicken zu bewahrenden 
Riten gehért z. B. auch ein etwa aus dem achten vorchristlichen Jahrhundert 
stammender Text aus Assur, der das Leiden, Verschwinden und den Triumph 
Marduks schildert, Vorginge, die den Gegenstand von Festbrauchen bei der 
Neujahrsfeier im Frihling bildeten. Mit diesen Ansitzen zum Mysterienwesen 
leitet aber die assyrisch-babylonische Religion am Ende ihrer Entwicklung zu 
den Kulturen bereits tiber, die, wie etwa die hellenistische, berufen waren, den 
Nahrboden des jungen Christentums zu bilden. 

Aber die Ausliufer babylonischer Kultur, besonders babylonischer Religion 
reichen noch weiter. Das Judentum und das Christentum erwuchsen auf einem 
Boden, der stirkstem Einflusse babylonischer Kultur durch Jahrhunderte 
hindurch unterlag. Und so kann es uns nicht wundern, daB auf dem Wege iiber 
Bibel und Christentum Babel auch heute noch vielfach in unser Geistesleben 
heriberreicht. 


Die Religion der alten Agypter.*) 
Von : 
Heinrich Balcz. 


Uberreich strémen uns bereits Quellen zur agyptischen Religion, vor allem 
aus den Inschriften und Darstellungen der Tempel und Graber. Aber auch 
Sarginschriften und Papyri theologischen und magischen Inhalts liefern uns 
wertvolles Material. Dennoch sind wir heute weit entfernt, die Unsumme der 
dadurch bekannt gewordenen LEinzelziige richtig durchschauen und _allseits 
befriedigend ordnen zu kénnen. Wenn wir auch bereits in einigem klarer sehen, 
so stehen dem eine Menge Probleme gegeniiber, deren Lésung zum Teil noch 
aussteht, zum Teil aber nur als vorlaufig angesehen werden kann. Wenn ich 
nun hier an eine Darstellung der Religion der Agypter schreite, kann dies nur 
in dem Sinne geschehen, da’ ich mich bemiihe, das Bild, wie es sich der For- 
schung gegenwirtig darstellt, in groBen Ziigen wiederzugeben. 

Weitab zuriick, vor den Tagen dynastischer K6nigsherrschaft, haben wir 
die Anfange, aus denen die religidsen Vorstellungen der Agypter erwachsen sind, 
in der Vorzeit zu suchen. In die fernen Zeitriume, da von einem geeinten Staats- 
wesen im Niltal noch langst nicht gesprochen werden kann, weisen eine Reihe 
von Erscheinungen hin und aus den Verhaltnissen dieser Epochen suchen wir 
manches zu begreifen, was uns in spaiter Zeit wunderlich entgegentritt. In den 
kleinen Verbanden, die zuerst nebeneinander im Niltal entstanden waren, denken 
wir uns die Heimat der meisten Goétter. Freilich miissen wir uns hiiten, alles, 
was uns in spateren Tagen disparat erscheint, bis hieher zuriickverfolgen zu 
wollen. Nicht nur lokal Verschiedenes, sondern auch zeitlich nacheinander 
Wechselndes mischt sich in den Tempellehren der historischen Zeit. 

Mustern wir die agyptischen Géttergestalten, so erscheint der Mehrzahl 
von ihnen eine Beziehung zu einem lokal bestimmten Geltungsbereich gegeben. 
Sie fiihren unter ihren Beinamen Titel, wie etwa ,,Herr von ....“,,,Der von ...“, 
,,.Der an der Spitze von .... Befindliche“. Manche von ihnen haben tiberhaupt 
keinen Eigennamen und heifBen schlechthin nach ihrem Verehrungsbezirk: 
,,.Der von Zenent (Lokal bei Memphis)“, ,,Die von Necheb (Elkab)“. 


*) Professor Dr. Hermann Junker, der seinerzeit den Vortrag iiber dieses 
Thema gehalten hatte, war infolge seines Aufenthaltes in Agypten verhindert, das 
Manuskript iiber dieses Thema abzufassen. Er erteilte mir jedoch die Erlaubnis, 
die in seinem Vortrag entwickelten Gedanken zu verwerten, wofiir ich ihm auch 
an dieser Stelle herzlich danke. 
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In der titberwiegenden Mehrheit treten sie in Tiergestalt auf. Da finden wi 
von Saugetieren das L6wenmannchen und -weibchen, die Katze, das Ichneumon 
den Wolf oder Schakal und den Hund, das Nilpferd, den Stier und die Kuh, der 
Bock und den Widder, denen sich oft das entsprechende weibliche Tier hinzu 
gesellt, den Hundskopfaffen; auch das Tier des Seth, das als VierfiiBler mi 
langgezogener, nach abwarts gebogener Schnauze, langen kantigen Ohren unc 
einem Pfeil an Stelle eines Schwanzes phantastisch dargestellt wird, hangt mi 
irgend einem Séugetier zusammen. An Végeln begegnen uns vor allem der Falke 
das Geierweibchen und der Ibis; aber auch eine Reiherart und die Gans. At 
Reptilien seien das Krokodil und die Urausschlange (Schildnatter) genannt 
Daneben haben u. a. der Scarabaeus sacer, der Skorpion und der Frosch Ver 
ehrung gefunden, ebenso mehrfach Fische. 

Sind wir bisher den Tiergottheiten nachgegangen, so wenden wir uns nun 
mehr der Bedeutung der Landschaft in den religidsen Vorstellungen der Agypte! 
zu. Der schattenspendende Baum, der vor der Glut der Sonnenstrahlen schiitzte 
bei dem meist Wasser Erquickung bot, in dessen Zweigen Vogel wohnten, ist 
éfter Sitz einer Gottheit: So heiBt ein Gott ,,Der in seinem Olbaum“; Nut 
Hathor und Neit erscheinen neben anderen Vorstellungen in Sykomoren, Mir 
in der Zypresse; Vorwiegend im Osiriskult spielen auch Baume eine Rolle, ebensc¢ 
wie bei Min im Zusammenhang mit der Bedeutung als Symbol fiir die zeugend« 
Erdkraft, wihrend bei den Géttinnen wohl das Erquickende des Baumes ihn al: 
ihren Sitz erscheinen lieB. 

War die zugleich vernichtende und segenspendende Macht des Nils fiir der 
Agypter gewiB seit der friihesten Zeit, sobald er sich dem Ackerbau zugewendet 
hatte, zur verehrungswirdigen Gewalt geworden, wie es uns spater Hymner 
und Darstellungen zeigen, so war er doch zugleich tiberall und nirgends daheim 
Aus beiden Griinden, als wirkende Kraft und als das standig Dahineilende, wal 
er nicht Sitz eines Gottes. Das stehende Wasser, das der Agypter 8 nannte, vor 
uns als See oder Teich tibersetzt, konnte dagegen zum Gétteraufenthalt dienen. 
wie uns der Name ,,Der in seinem See‘ lehrt. 

Anregungen fiir die Phantasie boten auch die Hohlen, die sich in den Steil. 
haingen der Wiistengebirge befanden, in denen Hunde und Wolfe hausten; sie 
wurden so auch als Wohnungen der in ihnen erblickten géttlichen Wesen an. 
gesehen, wie Rokereret, eine Héhle bei Siut, oder Rosetau in der Gegend von Rifeh. 
Das geheimnisvolle Dunkel der Héhlen und ihr Zusammenhang mit den Toten- 
gottern lieB sie innerhalb gewisser, sich ausbildender Jenseitsvorstellungen zu 
Toren des Totenreiches werden. Héhlen oder groteske Bergformen haben abet 
auch sonst besonders entlang der ExpeditionsstraBen AnlaB zur Vorstellung 
von Géttersitzen gegeben. So finden wir z. B. eine Géttin — ,,Die Herrin vom 
roten Berge“ — auf dem Wege éstlich von Kairo nach dem roten Meere. 

Damit ist bei vielen Gottheiten ein Zusammenhang mit einem bestimmten 
Lokal gegeben. Wir haben aber bereits bei Erwihnung des Nils gesehen, wie 
sich sein Wesen iiber értliche Beschrankung erhebt. Fern ziehen auch Sonne und 
Mond am unerreichbaren Blau dahin, das nur in Vergleichen und Bildern naher 
gefaBt werden kann. Diese Himmelsferne mit ihren Vorgingen, die unabander- 
lich, menschlichem Eingreifen unerreichbar war, wurde spater im Bild eines 
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Falken zur kosmischen Gottheit. Seine Fliigel umspannten die Welt, seine 
beiden Augen leuchteten als Sonne und Mond. Dann wieder wurde der Himmel 
eine Frau, die sich tiber die Erde beugt und tiaglich die Sonne gebiert. Dort 
jedoch, wo man den Himmel unter dem Bilde des weltumgebenden Gewissers 
faBte, trat vor allem die Sonne, das groBe, die Welt erleuchtende Tagesgestirn 
seinen Triumphzug als alles beherrschender Weltenherr an, wihrend das Himmels- 
gewasser, auf dem er in seiner Barke dahinfuhr, seinen und der iibrigen Gestirne 
Aufenthalt bildete. 

Neben diesen Vorstellungen von einer Macht, die als Himmel oder vom 
Himmelsblau das Weltgebiude zusammenhalt und regiert, treten solche auf, 
die in der Erde selbst die Kraft des Gedeihens suchen, wie es am deutlichsten bei 
Erdgottheiten ausgesprochen wird, so bei Min von Koptos, dem Erdgott Geb 
oder bei Osiris. Himmel und Erde vereinigen sich aber auch; Nut, die Himmels- 
frau und Geb, der Erdgott, verbinden sich zur Zeugung des Lebens. 

Dem in die Natur gestellten Menschen erscheint alles wunderbar, was um 
ihn her vorgeht: der Wechsel von Tag und Nacht, Licht und Dunkel, das Werden 
und Vergehen, das ihn rings umgibt, auf ihn eindringt, und das groBe Sichgleich- 
bleiben im Wandel der Erscheinungen. In ihm und um ihn sieht er Vorgiinge, die 
auf ihn einstiirmen, deren Gang aber von ihm unabhangig ist und die ihn zum 
Denken iiber ein héheres Sein erwecken. 

Bei oberflachlicher Beobachtung ergibe sich fiir die Entstehung von Gott- 
wesen ungefahr folgendes Bild: Am Vogel erscheint dem Menschen die fiir ihn 
unmégliche Higenschaft, das Fliegen; in Ehrfurcht blickt er zu dem begabteren 
Wesen auf. Der tiberlegenen Kraft des Lowen weicht er in Angst, die sich in 
Dankbarkeit wandelt, wenn ihn das Tier verschont hat. Aus diesen affekt- 
betonten Erlebnissen soll nun das tiberlegene, schreckliche, aber auch schonende 
Wesen entstanden sein zu jener Macht, die der Mensch gefiihlsmaBig und ge- 
danklich an sich zu ketten sucht, sein Schirmherr, der ihm alles sein kann, 
jedenfalls aber ihm Gegenstand der Verehrung und Helfer in konkreten An- 
lassen ist. Dann male die Beobachtung Wesensziige weiter aus. Am Rande der 
Wiiste, wo die Toten bestattet werden, streifen die Wildhunde und sind Herren 
der Friedhéfe, unter deren Schutz man die Begrabenen stellt. Tatsaichlich waren 
ja die leiblichen Uberreste diesen Tieren preisgegeben und man gab sich so 
gleichsam ihrer GroBmut in die Hand, durch Anerkennung und Verehrung ihrer 
Macht Schutz erwartend, wie dies ahnlich ja auch beim Krokodil geschah, wenn 
man es als Erretter aus Wassernot anrief. 

So verlockend diese Erklirung zuerst erscheinen mag, so wird dadurch 
die verwunderliche Tatsache unerklirt hingenommen, dai dabei meist in je 
einer bestimmten Gegend immer die hervorstechende Eigenschaft nur je einer 
Tierart beobachtet worden wire. Der Zusammenhang immer je eines Tieres mit 
einem bestimmten Gebiet kann, zumal noch mehrfache Hinweise dafiir vorhanden 
sind, wohl kaum anders gedeutet werden, als daB wir es bei den spiiteren Tier- 
gottheiten urspriinglich mit Tieren zu tun haben, die sich die einzelnen kleinen 
Verbiinde als Gruppenzeichen erkoren hatten. DaB diese Tiere, die heiligen 
Zeichen sozialer Zusammengehdrigkeit, zur Géttlichkeit emporriicken, ahnlich 
wie etwa auch der Fiihrer der Gemeinschaft, kann uns nicht wundern. Ihre 
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Gottlichkeit ist aber keine andere, als das Teilhaben an der groBen Gottesidee. 
die seit den altesten Zeiten in den religidsen Texten mehr oder weniger deutlick 
durchschimmert: Es ist der Glaube an die weltumfassende Gottheit, die alles 
geschaffen hat, alles bewirkt und alles erhalt. Die Augen Gottes sind die beiden 
groBen Himmelsgestirne, Sonne und Mond*); sein Schwei8 ist das Wasser, sein 
Atem der Wind. Dieser Vorstellung begegnen wir bis in die spateste Zeit durch- 
gehends. Wo immer die Gottlichkeit eines der verschiedenen Gétter geschildert 
werden soll, sind es vor allem diese Ziige des Weltenherrn, die von ihm ausgesagt 
werden. Deutlicher aber, als in der standigen Wiederkehr der Weltgottziige bei 
den verschiedensten Géttern in den Hymnen, und direkt auf ,,Gott‘ den All- 
herrscher bezieht sich das Weisheitsbuch fiir den Kénig Merikere: 

,,Hin Geschlecht geht zum andern unter den Menschen und Gott hat sich 
verborgen, der die Wesensarten kennt .... Ehre du Gott auf seinem Wege, ihn, 
der gemacht ist aus Edelsteinen und gebildet aus Kupfer, so wie Wasser, das 
durch Wasser ersetzt wird. (Sinn wohl der, daB Gott, der selbst verborgen ist, 
in seinem Bilde zum Ersatz verehrt werden soll!) Es gibt keinen Strom, der 
sich verbergen.lieBe; er zerstért den Damm (?), mit dem er verborgen war. 

Die Seele geht zu dem Orte, den sie kennt und irrt nicht ab von ihrem 
gestrigen Wege. (Darum) mache dein Haus des Westens schén und deinen Sitz 
in der Totenstadt herrlich, als ein rechter Mann, einer, der das rechte getan hat; 
das ist es, worauf ihr Herz sich stiitzt. 

Die Tugend des Rechtgesinnten wird (von Gott) lieber entgegengenommen 
als der Ochse des Unrechttuenden. Tue etwas fiir Gott, daB er dir gleiches tue 
mit einer Spende, die den Opfertisch gedeihen la8t, und mit einer Inschrift, 
einer, die deinen Namen verewigt (?). Gott kennt den, der fiir ihn etwas tut. 

Wohl besorgt sind die Menschen, die Herde Gottes. Er hat Himmel und 
Erde nach ihrem Wunsche gemacht; er hat den Durst (?) nach Wasser gestillt; 
er hat die Luft gemacht, damit ihre Nasen leben. Sie sind seine Abbilder, die 
aus seinen Gliedern hervorgegangen sind. Er geht am Himmel auf nach ihrem 
Wunsche. Er hat die Pflanzen fiir sie gemacht und die Tiere; Végel und Fische, 
um sie zu ernahren. Er hat (aber auch) seine Feinde getétet und hat seine Kinder 
bestraft. wegen dessen, was sie dachten, als sie feindlich wurden. Er macht das 


Licht nach ihrem Wunsche ...., wenn sie weinen, so hért er es. Er hat ihnen 
Herrscher vom Mutterleib an gemacht, einen Stiitzenden, um den Riicken des 
Schwachen zu stiitzen(?).... Er hat die Frevler unter ihnen getétet, so wie 


jemand seinen Sohn und seinen Bruder schlagt. Gott kennt jeden Namen.“ 
(Nach Erman, Literatur der Agypter; Leipzig 1923. S. 118f). 

In dem Glauben an die das All beherrschende Macht wurzelt die Religion 
der Agypter. Mag an dem einen Gotte die eine Eigenschaft hervorgehoben werden, 
an dem anderen die andere, wie etwa béi Thot die des Beschirmers der Schreiber, 
bei Ptah des Herrn der Kiinstler, ihre Géttlichkeit wird dargetan in den Eigen- 


*) Vgl. Junker Vortrag; siehe Sethe, Untersuchungen zur Geschichte und 
Altertumskunde Agyptens, Bd. V, Heft 3, S. 4: ,,Nach einer 5 ia Vorstellung 
der Agypter sind Sonne und Mond die Augen des groBen Gottes, der die Welt 
erschaffen hat und erhdlt‘*. Ebenda, §. 5: ,,Die Sonne ist das rechte, der Mond 
das linke Auge dieses, selbst augenscheinlich unsichtbaren Gottes‘. 
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schaften, die sie als Weltenherrn erscheinen lassen. In dem Einswerden mit 
dem Gotte wird das dem Stamme heilige Zeichen seines Vereins selbst der 
Weltenwalter und Verkérperung der Gottheit fiir seine Mitglieder. 

Héchstes Wissen und Erkennen, absolute Wahrheit sind Gott eigen. Im 
Bilde werden diese Begriffe zu selbstandigen Wesen und als géttliche Eigen- 
schaften géttlich. So begegnen uns mehr in erzihlender und bildlicher Darstellung 
als im Kult, Hu und Sia, vor allem aber die Géttin Maat, die als Frau mit der 
Feder, dem Schriftzeichen fiir ,,Wahrheit“, am Haupt gezeichnet wird. So 
treten aber auch die beiden Lebenskriafte der ,,Beseeltheit‘‘ und der ,,Lebens- 
kraft“ als ,,Ba des Gottes X‘‘ und ,,Ka des Gottes X“‘ in Erscheinung. So wird 
auch die oder jene lebenspendende Kraft, wie etwa der Nil, nicht allein Gottes 
Werk, sondern ein Bild géttlichen Wirkens verselbstandigt festgehalten. Und 
auch auf ihn kann nun ein Hymnus all das Géttliche itibertragen. 

Die Parallele zum irdischen Fuhrer der Gemeinschaft bringt Gott und 
Herrscher, die ja beide tiber die MaBe des Durchschnittsgeschickes erhoben 
waren, in ein nahes Verhaltnis. So werden die Schicksale des Gottes und des 
Herrschers eins und die Gestalt eines irdischen Fiihrers verschmilzt in den 
Mythen mit der Gottheit, so vor allem bei Horus, Seth und Osiris. Dieser Gott 
scheint sogar seinen Namen von der mit ihm verbundenen Herrschergestalt 
erhalten zu haben. Jedenfalls steht er mit dem Lokalgott von Anez in Zusammen- 
hang, dessen Name ,,Der von Anez‘‘ allmahlich ganz zuricktritt. 

In den Mythen flieBt das Geschehen in der Natur und historisches Ereignis 
zusammen. Freilich haben wir von den wenigsten dieser Erzihlungen zusammen- 
hangende Berichte. Meist sind es bloB Anspielungen, die auf ihre Existenz hin- 
weisen und aus denen wir notdiirftig diese oder jene Sage wiederherstellen 
kénnen. So wurde uns eine Kultlegende, in der eine Géttin aus der Ferne herbei- 
geholt wird, erschlossen (Junker, Onurislegende, Denkschr. d. Ak. d. W., 
Wien 1917). Von den Sagen, iiber die ja noch spater zu reden sein wird, wollen 
wir als Beispiel der oben erwaihnten Verquickung von Naturereignissen mit 
politischen Vorfillen die Sage vom Raub des linken Auges des Himmelsgottes 
heranziehen. Es ist klar, daB die eine der beiden Wurzeln in einem Mondmythus 
zu suchen ist; dabei hat man das Schwinden des Mondes in der Neumondsphase 
dahin ausgelegt, daB es, das linke Auge des Weltgottes, geraubt werde. In dem 
Auftreten von Horus als Gott, dem das Auge geraubt wird, und von Seth, 
dem Rauber, der aber nachher, besiegt und verurteilt, es zuriickgeben muB, spiegelt 
sich der historische Kampf zwischen Ober- und Unteraigypten ab, bei dem die 
Horusgaue als die schlieBlichen Sieger hervorgegangen waren. 

Seit in vordynastischer Zeit im Ringen um die Vorherrschaft einzelne Ver- 
bande das Ubergewicht erlangt hatten und endlich unter der Fiihrung der Horus- 
gaue im westlichen Delta eine erstmalige Reichsvereinigung erreicht worden war, 
wird der Gott des siegreichen Verbandes als Weltenherr Reichsgott des gesamten 
Staates. Insbesondere ist er der Schirmherr des Kénigtums, wie anderseits aber 
der Herrscher wieder als der ,,groBe Gott‘, spiiter der ,,gute Gott“ selbst der 
auf Erden regierende Weltgott Horus ist. Als mit einer neuerdings erfolgenden 
Spaltung die beiden Reiche der Horusverehrer erwuchsen, standen die Residenzen 
der neuen Staaten, Nechen (Hierakonpolis) in Oberaigypten und Pe (gegeniiber 
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von Buto) in Unteraigypten unter dem Schutze des Horus in seiner Eigenschaft 
als Kénigsgott. Aber auch in den vielen anderen Heiligtiimern, in denen er 
erscheint, weisen seine Ziige als Kampfgott auf seinen Zusammenhang mit den 
Geschicken der Reichsgriinder hin. Ganz Agypten haben die gewaltigen Er- 
eignisse, in denen das Niltal zum groBen Reiche vereinigt worden war, in ihren 
Bann geschlagen und allenthalben klingen sie, wie wir ja z. B. in der Raubsage 
gesehen haben, in den Mythen wieder. Immer wieder erscheint Horus in der 
Rolle des Helden irgendwie in die Sage verflochten. 

Von dem Horusfalken gilt zuerst, da Sonne und Mond sich als Augen an 
seiner Stirne befinden, und als Re spater Reichsgott wird, wird von ihm, der 
Sonne, die ja selbst das rechte Auge des Weltgottes ist, unbedenklich tibertragen 
gesagt, daB sich die beiden Augen an seiner Stirn befinden. 

In einzelnen aufblihenden Zivilisationspunkten hatten sich zugleich Kult- 
zentren entwickelt, in denen sich das religidse Gut zu Lehren sammelte und 
formte. Verkehr und politische Beziehungen der einzelnen Gebiete blieben auf 
ihre Gestaltung nicht ohne Wirkung. 

Man richtete sein Gebet nicht von irgendwo an den Gott, wenn man zu 
seiner feierlichen Verehrung schritt. In der Stadt hatte man ihm sein Heiligtum 
als Wohnstatte erbaut. Hier hauste er in einem heiligen Tier oder in einem 
heiligen Zeichen. In Busiris war es ein Pfeiler, der sich oben in mehreren Ab- 
treppungen erweitert, in Koptos ein Brettidol. Wohl war, wie ja bei Merikere 
gesagt ist, der Gott verborgen, aber in dem Bilde konnte man sich einen Ersatz 
schaffen, wie beim ,,Wasser, das durch Wasser ersetzt wird“. 

Wie aber das Leben der Gottheit im Erzahlen von Gott nach dem Leben 
eines bevorzugten, iiberragenden Menschen vorgestellt wurde, bildete man in 
vielen Fallen den Gott auch vermenschlicht ab. In dem Gétterbilde lieB er sich 
in der Kapelle nieder und wohnte nun dort. Reinigung, Beraucherung, Salbung, 
Bekleidung und Ernahrung, unter Rezitation von Hymnen und Formeln lieB 
man daselbst dem von der Gottheit ergriffenen Bilde zuteil werden; zu Ehren 
der Gottheit schlachtete man Tiere und goB Getrinke aus. Neben dieser Art 
der Opferung von Gegenstiinden an die Gottheit durch ihre Zerstérung, sind 
Brandopfer fiir die Spitzeit gesichert, miissen aber als eine alte Opferform fir 
Agypten angenommen werden. Umziige, Ausfahrten und ahnliche Feiern kamen 
an den Festtagen dazu. 

Der Kult ist eine staatliche Angelegenheit. Die Errichtung von Tempeln 
wird in den Annalen der Kénige verzeichnet; so etwa ,,das Spannen des Strickes 
(Zeremonie bei der Grundsteinlegung) fiir das Haus des X“ oder das ,,Offnen 
des Sees vom Hause X‘‘. Ebenso werden Feste genannt; vor allem Geburts- 
feste von Géttern: ,,Geburt des Anubis‘, ,,Geburt des Min‘, dann Feierlich- 
keiten, wie ,,das Herumlaufen des Apis“, das Sokarisfest u. a. Auch die Stiftungen 
des Konigs fiir die Heiligtiimer und Gétter werden hier notiert; so z. B.: 
,.Der Kénig von Ober- und Unteraigypten Weserkaf stiftete als sein bleibendes 
Werk fiir 


die Geister von Heliopolis.......... 20 Opferrationen an jedem .. .fest, 
an Ackerland 36 AckermaB ...., 
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die Gétter vom Sonnenheiligtum ... an Ackerland 24 AckermaB ..... 
2 Ochsen und 2 Gianse alle Tage. 


MUIRGMECCEM etre ete reo eee nics eee cha an Ackerland 24 Ackermaf in den 
Gauen des Nordlandes.‘ 


Ahnlich werden dann noch Hathor, die Gétter vom Hause des Horus von 
Zeba-Cherut, der Gott Sepa, die Nechbet in dem Gotteshause des Siidens, die 
Buto in Per-nu und die Gétter im Gotteshause des Siidens bedacht. (Nach 
H. Schafer, Ein Bruchstiick altagyptischer Annalen. Abh. d. Ak. d. W. in 
Berlin, 1902.) 

In Vertretung des Konigs, der auf den Darstellungen iiberall selbst die 
heiligen Handlungen vor der Gottheit vollzieht, walten die Priester ihres Amtes, 
unterstiitzt von der Laienpriesterschaft, die in Abteilurigen abwechselnd den 
niederen Tempeldienst versieht. Als Gelehrte und Schriftkundige sind die 
Priester der einzelnen Tempelkollegien die Hiiter und Ausleger der Tempellehren. 

Wichtig fiir die Gestaltung der Religion wurde es, daf um die Mitte des 
dritten Jahrtausends ein Geschlecht — die V. Dynastie — den Thron bestiegen 
hat, das von einer Priesterfamilie des Tempelkollegs in Heliopolis abstammt. 
Bereits in alter Zeit hatte sich hier ein religidses Zentrum entwickelt, dessen 
erste Bliitezeit weit vor die Tage der dynastischen Vereinigung zuriickreicht. 
Mannigfache Erweiterung und Umbildung ist aber vor sich gegangen, die zu 
einem Géttersystem von neun Gottheiten gefihrt hat. 

An ihrer Spitze erscheint der Sonnengott Re, der den urspriinglichen Gott 
von Heliopolis Atum in sich aufgesogen hat. Er, der in einer anderen Version 
der Sohn der Himmelsgéttin ist, die ihn tiaglich gebiert, erscheint hier als der 
Ahnherr der Gétter. Durch Selbstzeugung erschafft er das Zwillingspaar Schow 
und Tefnut, von denen wieder Geb, der Erdgott, und Nut, die Himmelsgéttin, 
abstammen. Die urspriingliche Verbindung der beiden war durch ihren Vater 
Schow gelést worden, der seine Tochter in die Hohe gehoben hatte und nun, 
indem er als Luft zwischen Himmel und Erde steht, die Géttin fern von ihrem 
Bruder tragt. i 

Zu diesem Kreis von Géttern, der ja durchaus nicht einen urspriinglichen 
Zustand der Lehre darstellt, wurde ein vdéllig anderer, der des Osiris, auf- 
genommen, indem man diese Gottheiten wieder von Geb und Nut abstammen 
lie8. Danach waren Osiris und Isis, Seth und Nephthis Kinder des genannten 
Paares und so in das groBe System einbezogen, dem sich dann noch als zweiter 
Kreis die sogenannte kleine Gétterneunheit von Heliopolis mit Horus, dem 
Sohne der Isis an der Spitze zugesellt. 

Mit der fiinften Dynastie wird Re, nachdem er bereits vorher mehr und 
mehr in den Vordergrund getreten war, der Reichsgott und die Kénige fihren 
von da an neben Titeln, die sie als Horus bezeichnen, den eines Sohnes des Re. 
Die Gottessohnschaft finden wir in der Folgezeit so motiviert, daB die Kénigin- 
mutter vom Gott in Gestalt ihres Gatten beschlafen, den Thronerben empfingt. 

Dem Sonnengott erstehen vom Konig gegriindete Heiligtiimer, deren eines, 
das Kénig Newoserre errichtet hatte, durch Ausgrabungen freigelegt ist. (Von 
Bissing, Das Re-Heiligtum des Newoserre. Bd. 1, 1905.) Anders als die Tempel, 
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in denen Gétter wohnen sollten, wo sich nach alten Bildchen in einem Hof. 
Kapelle erhob, waren die Heiligtiimer des Re errichtet. Nicht im Dunkel e 
Kapelle hatte sich das Lichtgestirn, die Sonne, niedergelassen, hoch droben 
Himmel zog sie ihren Weg. 

Vom Tale mag morgendlich der Konig, begleitet von seiner Umgebung | 
der Priesterschaft, durch den geschlossenen Aufweg zum Sonnentempel se 
Residenz gestiegen sein. Im Halbdunkel der weichenden Nacht trat er her 
in den mit Hallen umgebenen Hof, in dessen Mitte sich der Altar erhob. — 
hinter ragte auf machtigem Unterbau ein massiger Obelisk in den noch dunk 
Himmel. Zur Plattform seines Sockels stieg nun der Sohn des Re empor | 
erwartete, nach Osten gewandt, das Erscheinen der Sonne, in deren ers 
Strahlen die vergoldete Spitze des Obelisken aufflammte. 

Da mégen jene Lieder ertént sein, die uns nur aus spaterer Zeit titberkomm 
aber sicher im Kern uralt sind. So lautet ein Hymnus: 

,,Preis dir, der im Nun (Name des Urwassers) aufgeht und die beiden Lan 
erhellt, wenn er hervorkommt. Dich lobt die gesamte Neunheit — — — 
schéner geliebter Knabe — wenn er aufgeht, leben die Menschen. Ihm jut 
die Menschheit zu; ihm jauchzen die Seelen von Heliopolis ; ihn erheben die See 
von Buto und Hierakonpolis (Verklarte o. 4.?); ihn verehren die Paviane 
der Kosmologie von Schmun, einer Stadt in Mittelagypten, sind vier Pavia 
bzw. vier Pavianpairchen die Urgétter. Die BegriBung der Sonne durch | 
Paviane wird oft auch bildlich dargestellt); ,Lob dir‘, sagt alles Wild zusamm 
Deine Schlange fallt deine Feinde. Du jubelst in deinem Schiffe, deine Maz 
schaft ist zufrieden und die Morgenbarke nimmt dich auf. Du freust dit 
o Herr der Gétter, iiber die, die du geschaffen hast und sie preisen dich. N 
blaut dir zur Seite und Nun .... dir mit seinen Strahlen.“ (Nach Erma 
Literatur der Agypter. Leipzig 1923, S. 184f.) 

So oder ahnlich werden die Lieder erklungen sein, die allmorgendlich ¢ 
Sonne in dem Residenzheiligtum gesungen wurden. Allenthalben aber ertént 
auch sonst altehrwiirdige Gesinge beim tiglichen Gottesdienst, die in bild 
reichen Beziigen den Gott priesen, der in der Provinz, mehr oder weniger au 
im offiziellen Kreis hervortretend, lokal verehrt wurde. Dort hat er anders, ; 
auBerhalb seiner Heimat, selbst die universelle GroBe des Schirmers und F 
halters seiner Verehrer. 

So erscheint in Memphis eine Giétterneunheit, wie die von Heliopolis, k 
der Re durch den heimischen Ptah ersetzt ist. Wahrend des Verfalles der K@nig 
macht gegen Ende des dritten Jahrtausends, sehen wir, wie z. B. im Haseng: 
der heimische Ibisgott hervortritt und sich einer der Fiirsten ,,sohn des Tho’ 
nennt, in Analogie zu dem Konigstitel ,,Sohn des Re“. 

Wie bereits oben bemerkt wurde, hatte auch Osiris und sein Kreis in d 
heliopolitanische System Eingang gefunden und er ist es, der iiber Re hina 
die meiste Geltung erlangt hat. Es ist eine in sich wieder ganz geschlosse1 
Géttergesellschaft, die als letzte Géttergeneration der groBen Neunheit au 
genommen worden waren. In Anez.-Busiris, wo der Aneztj in ihm aufgegange 
war, diirfen wir die Heimstiitte des Osiris vermuten. Hier diirfte die Legenc 
entstanden sein, in der die Geschicke eines Heros mit dem heimischen Got 
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zusammenflossen. Zusammenhangend schildert uns nur Plutarch die Kult- 
sage in ihrer spitesten Fassung in seiner Schrift ,,De Iside et Osiride‘‘, aber 
von den Pyramidentexten angefangen finden sich iiberall Hinweise auf die 
Legende. 

Auch in dieser Sage vereint sich Naturmythus und geschichtliches Ge- 
schehen. EKinmal ist es der Naturgott, Osiris, der als Erde unter den Fluten der 
Niliiberschwemmung ertrinkt, um in neuerlichem Emportauchen in sprieBender 
Kraft wiederzuerscheinen. Zugleich aber erscheint er als ruhmvoller Konig, der 
einst iiber Agypten geherrscht hat. Trotz der ihm hilfreich zur Seite stehenden 
Schwester und Gattin gelingt es seinem Rivalen Seth, den wir als Vertreter 
Oberagyptens schon in der Raubsage kennengelernt haben, ihn zu toten. In 
Anschlu8 an seine Rolle in der Osirissage finden wir ihn spater oft dort, wo 
eine Missetat begangen wird, als den Frevler. Ins Wasser wird die Leiche des 
Ermordeten geworfen, wobei auch seit alters her daneben oft auf eine Zer- 
stiicklung seines K6rpers angespielt wird. Klagend durchzieht seine Gattin 
das Land, bis sie die Leiche ihres Gemahls wieder findet. Anubis, der alte 
Totengott, fiigt sie zusammen und balsamiert sie ein. Zu neuem Leben 
wird der Gott durch Zauber erweckt und Isis, die sich als Falkenweibchen 
auf seinen Kérper niedergelassen hat, empfangt von ihm einen Sohn Horus. 
Der zieht, herangewachsen, gegen den Feind seines Vaters, besiegt ihn und tritt 
lie Herrschaft auf Erden an, wihrend Osiris fortan im Reiche der Abgeschiedenen 
regiert. 

Seit der altesten Zeit beschiftigte auch den Bewohner des Niltales der 
Gedanke, was eintrat, nachdem das regsame Leben des Korpers erloschen war, 
und der Mensch, der eben noch geatmet und sich geregt hatte, als unbewegte 
Masse dalag. Nach hdher gelegenen Gebieten, die von der Niliiberschwemmung 
1icht mehr erreicht werden konnten, brachte man den Leichnam und legte ihn 
mn einer Grube zur Ruhe. Hier lag er in seinem Grabe, mit Beigaben, die haupt- 
sachlich seinem Nahrungsbediirfnisse dienen sollten, versehen, meist mit dem 
Gesicht nach Westen gewandt. Mit beschwérendem Spruch trat der Sohn vor 
las Grab, wenn er kam, seinen Vater mit Speise und Trank zu stirken: ,,Mein 
Vater, erhebe dich von deiner linken Seite und lege dich auf deine rechte Seite 
nin, zu dem frischen Brot da, das ich dir verschafft habe. Ich bin dein Sohn, 
lein Erbe.“‘ (Nach H. Kees, Totenglauben und Jenseitsvorstellungen der alten 
Agypter. Leipzig 1926, S. 24.) 

So wird der Tote wie ein Schlafender behandelt, den man zur Mahlzeit 
weckt. In den Friedhéfen, meist am Saume der westlichen Wiiste, schlummern 
lie Dahingegangenen unter dem Schutze des Gottes, dem sie empfohlen waren. 
An einer Reihe von Orten ist es, wie wir gesehen haben, ein Hundsgott, so vor 
ullem in der Gegend von Abydos der Chenti-Amentiu (,,der an der Spitze der 
Westlichen‘‘) oder bei Siut Anubis. In der Residenz ist es aber auch der ver- 
storbene Herrscher, um den sich seine Umgebung noch nach dem Tode schart. 
So sind es der Kénig und zunichst Anubis, die nach dem Wortlaute der Opfer- 
ormeln ,, das Opfer‘‘ fiir den Verstorbenen geben. 

Im Anschlu8 an den Glauben an ein kérperliches Fortleben des Verstorbenen 
n seinem Grabe, wird dieses zum Haus des Toten. Ein eigener Oberbau wird 
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iiber dem Begrabnis errichtet, der besonders beim Herrschergrab das auBer 
Ansehen eines Palastes erhalt.*) Hier konnte der Tote hausen, so lange der Kérpe: 
beisammen blieb und fiir seine Bediirfnisse gesorgt war. Mit der Kraft zaube 
rischer Formeln versichert man dem Toten, daB seine Knochen nicht vergehen 
sein Fleisch nicht erkrankt und er den Hunger und den Durst nicht kennt. Dant 
aber sucht man auch durch Umwicklung und Salbung den Korper zu konser 
vieren, was in der spateren Mumifizierung seinen Héhepunkt findet. Plastiscl 
nachgebildete Kérper der Toten sollten ihnen als Ersatz fiir den zerfallender 
Leib dienen, ebenso wie die an den Wanden der Grabkammern aufgemalter 
Dinge ihnen den GenuB des Dargestellten sichern sollten. Immer wieder bricht 
die Hilflosigkeit des Toten durch, fiir den die Lebenden sorgen miissen. 

Diesem Korper ist etwas abhanden gekommen, das man durch magische 
Worte und Handlungen wieder an ihn fesseln oder ersetzen will. So tritt neber 
die Vorstellung des kérperlichen Lebens, die von einer es bewirkenden Kraft 
die als abgeschieden irgendwo gesucht wird. Am niachtlichen Himmel funkelr 
die Sterne und erglanzen als die Toten, die die Himmelsfrau zu sich genommer 
hat, die im Anschlu8 daran als Totengottheit angerufen wird. Besonders ist es 
der Nordhimmel, mit den Zirkumpolarsternen, die niemals untergehen, der al: 
die bevorzugte Totengegend gilt. Anders sah man in den Schopfibisen, die mit 
glanzendem Gefieder am Himmel dahinzogen, die ,,Verklarten“. 

Auch unter dieser Erde suchte eine alte Jenseitsvorstellung ein Totenreich. 
das von einem unterirdischen Nil durchflossen wurde und das die Sonne in der 
Nacht erleuchtete. Der Sonne freundliche und feindliche Damonen liegen hie 
in nie endendem Kampfe. Hierhin gelangen die Toten, wo sie mit Grund und 
Boden ausgestattet, dem Gott waihrend der Stunde seiner Durchfahrt Beistand 
leisten. Nach dem ,,Buch von den Toren“ ist das Totenreich in Raéume geteilt. 
in deren jedem der Gott sich eine Stunde wahrend der Durchfahrt aufhalt, dann 
schlieBt sich die Pforte hinter ihm, der nun den nichsten Raum erhellt. Nur 
dem Kundigen gelingt es, zugleich ebenfalls die Tore zu passieren und so an det 
Fahrt des Gottes teilzuhaben. 

Diese Vorstellungen von einem geisterhaft gesteigerten Fortleben und dem 
grabgebundenen, an die Erhaltung und magische Belebung des Kérpers gefesselten 
Totendasein greifen standig ineinander. Freilich ist die ,,Verklarung“ nicht ein 
Zustand, in den das Leben im Tode aus sich heraus eintritt. Erst das an dem 
Verstorbenen vollzogene Ritual mit seinen kraftigen Spriichen und Handlungen 
macht ihn dazu. . 

Eine besondere Rolle muBte wohl seit jeher der Herrscher einnehmen, der 
ja als Gebieter tiber die tibrigen Sterblichen hinausragte. Die glorreiche Herrscher- 
gestalt, die in héherer Weise mit der Gottheit verbunden war, fiir den Fihrer 
in erster Linie galt all der Protest gegen den Verfall des Lebens nach dem Tode. 


*) Dieser Typ tritt aber nicht lange hervor. Seit der IIJ. Dyn. beginnt man 
zuerst in einer Stufenpyramide, dann in Pyramiden mit glatt aufsteigenden Dreiecks- 
flachen die Kénige zu bestatten. Mit Verlegung der Residenz nach Theben nimmt 
das Herrschergrab die Gestalt des hier durch die machtigen Felswainde nahegelegten 
Hohlengrabes an. Zugleich trennt sich auch der Totentempel, bei der Pyramiden- 
anlage direkt ihr vorgelagert, von dem Felsenbegrabnis. 
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Er geht nicht in Geb ein, daB er vergehe und in seinem Hause auf der Erde 
chlafe ....‘‘ (Pyramidentexte, 308). Zum Himmel fliegt er als Falke oder er 
teigt auf einer Leiter dahin empor, oder aber es heben ihn Gottheiten zum 
limmel, wo er nun sein vergottetes Dasein fiihrt. Daneben bricht auch hier 
mmer wieder die Angst durch vor dem ungewissen Schicksal, und mit der Ge- 
yalt der Spriiche, die man dem Toten in den Mund legt, beschwért man die 
rOtter: ,,Jeder Gott aber, der diesem NN. keine Rampe treten will, .... der soll 
ein Opferbrot haben, der soll keinen Schattenplatz haben ....‘‘ Es ist ja nicht 
ieser NN., der dieses gegen euch, ihr Gétter, gesprochen hat, sondern der Zauber 
.... (Nach Kees, Totenglauben. S. 108.) Ein anderes Mal wird die Himmels- 
6ttin Nut beschworen, den toten Herrscher unter ihr Sterngefolge aufzunehmen. 
Jann wieder stiirmt der Kénig zum Himmel und reift die Herrschaft an sich, 
ie bebenden Gétter verschlingend und aus ihrem Genu8 ihre Gotterkraft in 
ich aufnehmend. In all dem klingt der Vergottungszauber beim Tode des 
lerrschers aus altester Zeit durch. Dann aber erscheint der Heimgegangene als 
er Sohn des Sonnengottes, der ihm mit seinen Strahlen die Briicke zum Himmel 
aut und ihn empfangt, um ihn auf seinen Thron zu setzen oder ihn in seine 
arke aufzunehmen. Zu Re, dem Herrn der ganzen Welt, gelangt nach der 
eliopolitanischen Lehre der Kénig nach seinem Scheiden vom Diesseits, an 
er Herrschaft seines Vaters teilhabend. 

Nun gab es aber einen Gott, der einst auf Erden geherrscht hatte und der 
estorben war — Osiris. Mehr und mehr setzte sich die Vorstellung durch, daB 
er Herrscher nach seinem Tode zu diesem verschiedenen Gotte werde, so daB 
shlieBlich alles, was einst zur Wiedererweckung des Osiris getan worden war, 
un auch im Totenritual des Kénigs geschah. Noch kénnen wir an einigen der 
yramidenspriiche deutlich erkennen, wie man sich in Heliopolis zuerst gegen 
ie Aufnahme des Osiris in die Staatstheologie gewehrt hatte, dann aber doch 
ffenbar dem gewaltigen EinfluB, den dieser Mythenkreis auf die Jenseitsvor- 
fellungen gewonnen hatte, nachgab. In feierlicher Gerichtssitzung tagen Atum, 
chow und Tefnut, die Gétter von Heliopolis iiber Osiris und Seth, wodurch 
ie offizielle Anerkennung des Osiris als Herrscher der Toten besiegelt wird. 
n das System wird er einbezogen als Sohn des Erdgottes Geb, dem er ja in seinen 
eziigen als Vegetationsgott nahesteht. 

Das Sterben und Wiederauferstehen des Osiris ist es, das ihm seine iiber- 
ugende Bedeutung gegeben hat. Aber auch sein Wiederaufleben war nicht aus 
gener Starke erfolgt. Andere Gétter, vor allem sein Sohn Horus, miissen fiir 
in sorgen und ihn schiitzen, wie im Totenkult ja seit alters her der Sohn fiir 
en Verstorbenen sorgt. Gleichwie beim Menschen ist auch fiir den Gott das 
ollstiindigsein des Leibes wichtig und unter Beschwérungen nimmt bei Osiris 
er alte Totengott Anubis die Einbalsamierung vor. Und wie bei Osiris geschieht 
un dies alles beim Kénig. 

Doch nicht nur Totengott ist ja Osiris; sein Tod und sein Neuerstehen ist 
igleich das der vergehenden und neusprossenden Natur. Als Gott sprieBender 
rdkraft preisen ihn alte Hymnen. Ubertragen nennt man ihn auch das Uber- 
s+hwemmungswasser des Nils, das ja nach der Flut den Segen der Felder erstehen 
Bt. 

4* 
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Seinem Wesen als Vegetationsgott und sprieBende Erdkraft verdankt auc 
im Zusammenhang mit dem sich um ihn rankenden Mythus sein Kult eige1 
artige Ziige, die besonders in den Mysterien zum Ausdruck kommen. Wahrer 
man unter zahlreicher Beteiligung von Glaubigen in 6ffentlichen Spielen d 
Schicksale des Gottes darstellt, finden zugleich im Innern des Heiligtums unt 
Ausschlu8 der Laien geheime Zeremonien statt. Einmal werden hier unter b 
sonderen festgelegten Formen plastische Figuren zu den Szenen der Osirissag 
zusammengestellt; die eigentlichen Mysterien aber bewegen sich um Figuren di 
Osiris, die unter symbolhaften Handlungen und Formeln aus Erde, Fruch 
kérnern und verschiedenen Zutaten geformt werden. Man begieBt sie und brin; 
sie zum SprieBen; jahrlich im Monate Choiak, sobald die neugeformten Figure 
in das Kultgemach gebracht werden, balsamiert man die des Vorjahres un 
bestattet sie. Der Kern dieser Geheimriten, wie sie uns aus spater Zeit bekant 
sind, ist sicher uralt. 

Nach und nach gewinnt Osiris allenthalben, besonders in seiner Eigenscha 
als Totengott, Einflu8, zuweilen weit dariiber hinaus auch als Herrscher di 
Welt gleich*Horus oder Re verherrlicht. Die alten Totengétter, wie der Chent 
Amentiu von Abydos oder Sokaris von Memphis, sind vollkommen in ihm au 
gegangen. Anubis ist in der Sage zu ihm in Beziehung getreten. Eine Reihe ve 
Stadten im ganzen Lande nehmen fiir sich in Anspruch, das Grab des Osiris 2 
besitzen. Dies wird spiter im Anschlu8 an die Zerstiicklung der Leiche di 
Gottes so gedeutet, da8 jeder der wichtigeren Kultorte das Grab eines Glied 
beherberge. Abydos vor allem nimmt auf er der Heimstatte Busiris seit det 
mittleren Reiche (um 2000 v. Chr.) den ersten Rang ein. Die Fahrt der Leick 
zu Osiris nach den beiden genannten Orten wird, wenn nicht immer wirklich, s 
doch durch Darstellung fiktiv vor der Beisetzung unternommen. 

Allmahlich beanspruchte jeder, was einst beim Kénig sinnvoll geschehe 
war, daf man ihn nach seinem Hingang zu Osiris hatte werden lassen. Seit det 
mittleren Reiche wird der Tote immer haufiger geradezu als ,,Osiris NN.“ a1 
gesprochen. ' 

Eine konsequente Umgestaltung der Vorstellung vom Leben im Jenseit 
war aber damit ebensowenig verbunden, wie wir dies beim Kénig in den Spriiche 
der Pyramidentexte vorgefunden hatten. Nicht nur das Osirissein rafft man a 
sich, sondern zugleich die gesamte Masse des Konigsrituals erscheint nun it 
Wandel der Zeiten umgebildet auf den Sarginschriften des Adels und de 
Beamtenschaft. 

Als Héhepunkt des osirianischen Totenglaubens wird vielfach das Gericl 
angesehen. So wie einst die Gétter iiber Osiris in der Halle von Heliopolis getag 
hatten und ihm durch ihren Schiedspruch Rechtfertigung hatten zuteil werde 
lassen, so richtet nun Osiris tiber den Verstorbenen. Sein Herz wird von Anub: 
auf der Wage gewogen, und wie seinerzeit bei Osiris, fiihrt auch hier Thot da 
Protokoll. 

Dieses Gericht vor Osiris hat vielfach die Meinung hervorgerufen, als o 
durch den Osirisglauben in die agyptische Religion die Lehre von einer Ver 
antwortlichkeit des Menschen fiir seine Taten im Diesseits nach dem Tode Eir 
gang gefunden hatte. Aber gerade im osirianischen Totengericht tritt der Tot 
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gleich selbst als Osiris, der ja als gerechtfertigt befunden war, vor den Toten- 
verrscher, um dadurch, daf er sich zu einem Gerechten macht, seine Recht- 
ertigung zu erzwingen. Demgemaf lautet auch seine Rede vor Osiris und den 
2 Beisitzern: ,,Heil dir, groBer Gott, Herr der doppelten Gerechtigkeit! Ich 
comme zu dir, mein Herr, und werde hereingefiihrt, um deine Schénheit zu 
chauen. Ich kenne dich; ich kenne deinen Namen, ich kenne den Namen der 
(2 Gotter, die mit dir in der Halle der doppelten Gerechtigkeit sind .... (Das 
<ennen des Namens verleiht nach altagyptischer Anschauung Macht iiber den 
[rager desselben und kommt immer wieder in magischer Anwendung vor.) 
siehe, ich komme zu dir, das Herz mit Gerechtigkeit erfillt.“‘ Nun zahlt der 
Verstorbene auf, was an Frevel er nicht getan hat, versichert hierauf viermal, 
la er rein sei und wendet sich dann an die 42 Richter, deren jedem er wiederum 
ine Untat meldet, die er nicht begangen hat. (Totenbuch Kap. 125, zitierter 
[ext nach Roeder, Urkunden zur Religion des alten Agypten. Jena 1915, 
3. 274.) Es ist also im wesentlichen dieses Auftreten des Toten vor Gericht 
1ichts anderes als eine Art Gétterzwang, den der Tote als Osiris auffiihrt, um sich 
iner Verantwortlichkeit zu entziehen. 

Anderseits zeigt uns aber gerade dieses Ablehnen jeder Schuld unter der 
Maske des Osiris, daB der Glaube einer Verantwortlichkeit fiir seine Taten vor 
ler Gottheit bestanden haben muB, nur diirfen wir nicht meinen, da erst der 
Jsirisglauben dies geweckt hatte, im Gegenteil trug das Osiriswerden des Toten 
vur dazu bei, das Totengericht als auBerliche Zeremonie aufzufassen. Ganz 
inders als in dem osirianischen Totenbuchtext wird im Weisheitsbuche fiir den 
K6nig Merikere auf ein Gericht im Jenseits hingewiesen; nicht die Ableugnung 
ler Schuld, sondern die Schuldlosigkeit hilft dem Toten: ,,Die Richter, die den 
Bedriickten richten, du weiBt, daB sie nicht milde sind an jenem Tage, wo man 
len Elenden richtet, in der Stunde, wo man die Bestimmung ausfiihrt. — Ubel 
rgeht es, wo der Anklager der Weise ist! — Vertraue nicht auf die Lange der 
Jahre; sie sehen die Lebenszeit als eine Stunde an. Der Mann bleibt nach dem 
Sterben iibrig und seine Taten werden haufenweise neben in gelegt. Die Ewigkeit 
uber wahrt es, daB man dort ist, und ein Tor ist, wer sie verachtet. Wer aber zu 
hnen kommt, ohne daB er gesiindigt hat, der wird dort wie ein Gott sein, frei 
chreitend, wie die Herren der Ewigkeit.‘‘ (Nach Erman, Literatur der Agypter, 
Leipzig 1923, S. 113.) Ganz anders klingt auch das reuige Gestandnis einer Siinde 
ind die Bitte um Vergebung, wie sie uns das eine oder andere Mal auf Stelen ent- 
segentritt: ,,.[ch war ein Mann, der falsch geschworen hat bei Ptah, dem Herrn der 
Wahrheit, so daB er mich am Tage die Finsternis hat sehen lassen. Ich sage seine 
Macht dem, der sie nicht kennt, und dem, der sie kennt, den Kleinen und GroBen: 
Habt Achtung vor Ptah, dem Herrn der Wahrheit .... Hiitet euch, den Namen 
les Ptah frevelhaft zu nennen. Wer ihn freventlich nennt, geht zugrunde. Er 
machte, daB ich wie die Tiere der StraBe war, ich war in seiner Hand. Er lieB 
Menschen und Gétter nach mir sehen und ich war wie ein Mann, der Abscheu- 
iches gegen seinen Herrn getan hatte. Nur gerecht war Ptah, der Herr der Wahr- 
heit, gegen mich, er hat mich gestraft. Sei mir gnidig und lasse mich deine 
Gnade sehen.“ 

In den offiziellen Totentexten jedoch leugnet man die Schuld ab. Hier 
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herrscht.das Streben durchaus vor, durch geheimnisvolle Mittel irgendwelcher 
Gefahren im jenseitigen Leben zu entgehen, und das gleiche Verfahren von An 
spielen auf geheimes Wissen, Rezitieren kraftiger Spriiche und Bedrohung de 
Widersacher, wie bei den einstigen Kénigstexten in den Pyramiden, 1a8t sicl 
durch die ganze Zeit verfolgen. Eine Auswahl solcher Texte finden sich zuers 
auf den Sargwanden, dann aber in Buchform den Toten mitgegeben, als di 
sogenannten Totenbiicher, wie sie besonders seit der Mitte des zweiten Jahr 
tausends gebrauchlich werden. 

Kine Zeit glanzvoller auBerer Entfaltung hatte damals ihren Anfang ge 
nommen. Nach langer Erniedrigung durch ein Fremdvolk, die Hyksos, wai 
vom Siiden aus der Nationalkampf aufgeflammt. In Jahrzehnte dauernder 
Kampfen war Schritt um Schritt des agyptischen Bodens wiedererobert worder 
und nun dringen die siegreichen Heerscharen weit tiber Agypten hinaus in Syrier 
und Palastina ein. Theben, die Heimat des Herrschergeschlechtes, dem di 
Wiederaufrichtung des nationalen Kénigtums gelungen war, wird nun zur Haupt 
stadt des GroBreiches. 

Bereits einmal schon hatte sich ein Fiirstengeschlecht dieser Stadt auf der 
Pharaonenthron geschwungen, die zwélfte Dynastie, deren Mitglieder in ihren 
Geburtsnamen mehrfach nach dem dort heimischen Gott Amon Amenemhe' 
genannt waren. Zu allgemeinerer Bedeutung war jedoch dieser Gott damal: 
nicht gelangt, da die Kénige bewuBt an die Tradition der groBen Zeit der Pyra 
midenerbauer ankniipfend ihren Regierungssitz nach dem Norden an den Aus: 
gang des Fajum verlegt hatten. 

Das war jetzt anders geworden.: Von Theben aus war der Befreiungskamp: 
unternommen worden. Ein neues Reich, gréBer denn je, war entstanden unc 
Theben als Hauptstadt an die erste Stelle aller Siedlungen geriickt. Der daselbsi 
heimische Gott Amon aber, dem sich die Géttin Mut als Gattin und der Mond 
gott Chonsu als Sohn hinzugesellen, als Amon-Re zum Weltherrscher erhoben 
gewinnt nun fiihrende Bedeutung. Die alten Tempelanlagen geniigen nicht meh 
fiir den Gott eines Reiches, das seine Grenzen vom dritten Katarakt bis nack 
Nordsyrien auszudehnen begonnen hatte. Gewaltige Heiligtiimer werden ihn 
zu Luxor und Karnak am Ostufer des Nils bei Theben erbaut und durch standi; 
wachsende Stiftungen sein Tempelgut ins unermeBliche gesteigert. Im Namer 
Amons ziehen die Pharaonen auf die Eroberungsziige, deren Beute zum gréBte1 
Teil dem Heiligtum des Reichsgottes zufallt. Miachtig erhebt seine Priesterschaf: 
ihr Haupt, und Thutmosis III., einst selbst Mitglied des Tempelkollegs, verdank 
zugleich der Beihilfe des Amon, dessen Bild ihn als kiinftigen Herrn bezeichne 
hatte, den Thron. 

Gewaltige Anlagen von Saulensilen und Siulenbéfen lagern sich von jetzi 
an vor die Wohnung des Gottes. Machtige Torbauten bilden den Zugang, durel 
den die festesfrohe Menge, nachdem sie die Sphinxallee der Prozessionsstrak 
durchschritten hat, in die allgemein zuginglichen Hofriume strémt. Imme! 
reicher wird das Gefolge der Gétter, vor allem des Amon; Frauen aus aller 
Standen finden wir als Musikantinnen der Tempel. Sie bilden den Harem de: 
Gottes, einige von ihnen fihren den Titel ,,Haremsoberin‘‘. Die erste Stell 
aber nimmt das ,,Gottesweib‘‘ des Amon ein, deren Stellung wenigstens spaterhir 


\ 


\ 


\ 
Die Religion der alten Agypter 55 


auch politisch bedeutsam werden sollte. Die Amonpriesterschaft war in fiinf 
Rangstufen eingeteilt, deren unterste die des Reinigungs- und zugleich Vorlese- 
priesters bildete. Es folgen die des ,,Gottesvaters‘‘, des dritten, zweiten und 
ersten Priesters des ,,Amon“, der nicht nur der oberste Priester des Heiligtums 
ist, sondern wie ein zweiter Herrscher itber den stindig wachsenden Tempel- 
besitz verfiigt, ja in der Folgezeit als ,,Vorsteher der Priester aller Gétter von 
Ober- und Unteraigypten“ als das Haupt der gesamten Landespriesterschaft 
erscheint. Ausgedehnte Magazine, Werkstiitten, zu denen noch die Tempel- 
schule kommt, miissen wir uns an die Tempel angeschlossen denken. 

Unter besonderem Prunk zieht Amon am Neujahrstage aus seinem Tempel 
in Karnak nach dem Heiligtum von Luxor, seinem ,,siidlichen Harem“. In 
Karnak, wo in den drei Sanktuaren die Gétterbilder Amons, seiner Gattin Mut 
und seines Sohnes Chonsu auf schénen Kultbarken standen, beginnt das Fest 
mit Opfern vor den Géttern. Sodann hoben Gruppen von acht bis vierund- 
zwanzig Priestern die Barken von ihren Sockeln und trugen sie an Tragstangen 
in feierlicher Prozession zum Nilufer hinab. Trommler und Trompeter schritten 
an. der Spitze, raéuchernde Priester wandelten vor den Barken einher, der Kénig 
selbst folgte der Barke des Amon zu Fu8. Am FluBufer standen die grofBen, 
iberaus prunkhaften Festbarken bereit, mittels derer die Gétter nach dem 
Tempel von Luxor gefahren wurden, von einer zahlreichen Menge unter Gesang 
und Tanz am Ufer begleitet. Von den Tanzen und den Klappern der Musik- 
instrumente seiner Musikantinnen empfangen, zog der Gott in Luxor ein, ver- 
brachte den Tag daselbst reichlich bewirtet und zog abends mit dem gleichen 
Prunk und unter dem gleichen Jubel nach Karnak zuriick. GroBe Ausspeisungen 
und Gelage steigerten die Freude: ,,Wie gliicklich ist der Tempel des Amon-Re, 
selbst sie (d. i. der Tempel als Frau personifiziert), die ihre Tage in Festen ver- 
schwendet mit dem Kénig der Gétter in ihr ..., sie ist wie eine trunkene Frau, 
lie sich auBerhalb des Zimmers hingesetzt hat mit offenen Haaren.‘‘ (Aus einem 
[hebanischen Volkslied, zitiert nach Blackman-Roeder, Das hunderttorige 
Theben, Leipzig 1926.) 

Mitten in der Zeit glanzvollen Aufstieges des neuen Reichsgottes prallt der 
Versuch einer religidsen Reform. Mit Amenophis IV. (1375 v. Chr.) war eine 
Persénlichkeit auf den Herrschersitz gelangt, auf die offenbar Kreise des alten, 
heliopolitanischen Klerus Einflu8 genommen hatten. Gleich nach seinem 
Regierungsantritte sehen wir ihn bestrebt, dem ,,Horizontischen Re (Re-Ha- 
rachte)‘‘ allgemeine Geltung zu verschaffen und in Theben, unmittelbar neben 
Jen Anlagen des Amon, seinem Gott einen Tempel errichten. Noch erscheinen 
andere Gétter, und Re-Harachte wird in einer Mischgestalt als Mensch mit 
Falkenkopf, auf dem Haupte die Sonnenscheibe, dargestellt. Dann aber wird 
liese Gestalt verworfen und der Gott als Sonnenscheibe wiedergegeben, deren 
Strahlen in Handen endigend zur Erde herablangen. 

Am Widerstande, der sich besonders von Theben aus geltend macht und zu 
urgen Widersetzlichkeiten ausgeartet sein mu, entfacht, bringt es der Konig 
zum Bruche. Im vierten Jahre seiner Regierung faBt er den EntschluB, die 
Residenz aus Theben zu verlegen und sich in einer Stadt, die er eigens seinem 
Gott und sich erbauen laBt, niederzulassen, was er im sechsten Jahre auch aus- 
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fihrt. In Tell el Amarna entsteht so das Zentrum, von dem aus die wiitende 
Verfolgung des Amon beginnt. Aber auch andere Gétter werden neben dem 
einen nicht geduldet und ihr Dienst gesperrt. Der K6énig selbst legt seinen alten, 
mit Amon gebildeten Namen ab und nennt sich statt dessen Echnaton. Aton 
nennt er seinen neuen Gott, nach einem gewahlten Wort fiir die Sonne, das 
uns schon vorher im Gebrauch begegnet. Als Stifter einer neuen Lehre bekennt 
sich Echnaton, dessen Schwirmergeist in der Sonnenscheibe, von der alles Licht 
ausstrahlt, den Schépfer, Erhalter und einzigen Herrn alles Lebens sucht. In 
seinem Sonnengesang hat der Kénig diesem Glauben Ausdruck gegeben: 


Du erstrahlst schén im Lichtberge des Himmels, 
du lebendige Sonne, die zuerst zu leben anfing! 


Du bist aufgeleuchtet im éstlichen Lichtberge 

und hast alle Lande mit deiner Schénheit erfiillt. 

Du bist schén und groB, glanzend und hoch iiber allen Landen. 

Deine Strahlen umfassen die Lander bis zum auBersten Ende alles dessen, 
4 was du geschaffen hast; 

Du bist die Sonne und dringst bis an ihr auBerstes Ende. 

Du bandigst sie deinem geliebten Sohne. 

Du bist fern, aber deine Strahlen sind auf der Erde; 

du bist im Angesicht der Menschen und (doch) kann man deinen Weg 

nicht (sehen). 


Gehst du zur Ruhe im westlichen Lichtberge, 

so ist die Welt in Finsternis, wie im Tode. 

Die Schlafer sind in der Kammer, die Haupter verhiillt, 

nicht sieht ein Auge das andere. 

Gestohlen werden alle ihre Sachen, waihrend sie unter ihren Hauptern 
liegen ; 

sie merken es nicht. 

Jedwedes Raubzeug kommt hervor aus seiner Héhle, alles Gewiirm beibt; 

die Finsternis ist (fiir sie, was fiir andere) eine Feuerstatt. 

Die Welt liegt in Stille, denn ihr Schépfer ist zur Ruhe gegangen in 
seinem Lichtberge. 


Die Erde wird (wieder) hell, sobald du am Horizont erstrahlst. 
Glanzest du wieder am Tage als Sonne, 

dann weicht die Finsternis. Sobald du deine Strahlen spendest, 
sind die beiden Lander in Festesstimmung. 

Die Menschen erwachen und stellen sich auf die FiBe; 

du hast sie sich erheben lassen. 

Gewaschen wird ihr Leib, sie nehmen die Kleidung, 

ihre Arme erheben sich in Anbetung, weil du erschienen bist. 


Die ganze Welt tut ihre Arbeit; 
alles Vieh befriedigt sich an seinem Kraute; 
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Baume und Krauter griinen. 

Die Végel fliegen auf aus ihrem Neste, 

ihre Fliigel erheben sich in Anbetung fir dich; 

alles Wild hiipft auf den FiiBen; 

was da fleucht (...... ) und kreucht (...... ); 

sie leben, nachdem du ihnen (wieder) aufgeleuchtet bist. 


Die Schiffe fahren stromab und stromauf; 

jeder Weg ist wieder gedffnet, weil du erschienen bist. 

Die Fische im Strome springen auf vor deinem Angesichte, 
deine Strahlen dringen bis ins Innere des Meeres. 

Der du die Frucht sich bilden l48t in den Weibern, 

der du den Samen schaffst in den Mannern, 

der du den Sohn am Leben erhaltst im Leibe seiner Mutter, 
der du ihn beruhigst, so daB er nicht mehr weint, 

Amme (des Kindes) im Mutterleibe! 


Der da Luft spendet, um am Leben zu erhalten jedes seiner Geschépfe. 
Steigt es aus dem Leibe herab, um zu atmen, am Tage seiner Geburt, 
so 6ffnest du seinen Mund zum Sprechen und sorgst fiir seine Bediirfnisse. 
Wenn das Véglein im Ei in der Schale piept 

gibst du ihm Luft in seinem Innern, um es am Leben zu erhalten. 

Du hast ihm im Ei seine Frist gesetzt, es zu zerbrechen. 

Es kommt hervor aus dem Ei, um zu sprechen, zu seiner Frist, 

es geht auf seinen FiBen, sobald es aus ihm hervorkommt. 


Wie zahlreich sind doch deine Werke; 

sie sind verborgen dem Gesichte (der Menschen), 

du einziger Gott, auBer dem es keinen anderen gibt! 

Du hast die Erde geschaffen nach deinem Herzen, du einzig und allein, 
mit Menschen, Herden und allem anderen Getier. 

Alles was da ist auf der Erde, gehend auf FiBen, 

was da ist in der Hohe, fliegend mit seinen Fliigeln, 

die Gebirgslinder Syrien und Nubien, 

und das Flachland Agypten. 


Du setzest jeden Mann an seine Stelle; 

du sorgst fiir seine Bediirfnisse ; 

ein jeder hat sein Essen, berechnet ist seine Lebenszeit. 
Die Zungen sind geschieden im Sprechen, 

ihre Art desgleichen; ihre Haut ist unterschieden. 


Unterschieden hast du (auch sonst) die Vélker: 

Du schaffst den Nil in der Unterwelt in der Tiefe 
und bringst herbei nach deinem Belieben, 

um die Agypter am Leben zu erhalten, 

wie du sie dir geschaffen hast, 
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du ihrer aller Herr, 

der miide ward von ihnen. 

Du Herr aller Lande, der ihnen leuchtet 
Du Sonne des Tages, groB an Ansehen. 


Alle Gebirgslainder in der Ferne, daB sie leben, bewirkst du. 

Du hast ihnen einen Nil an den Himmel gegeben; 

er steigt zu ihnen nieder 

und schafft Fluten auf den Bergen gleich dem Meere, 

er trankt ihre Felder nach ihrem Bedarf. 

Wie wohltiatig sind doch deine Plaine, du Herr der Ewigkeit! 

Den Nil am Himmel hast du den fremden Vélkern zugeteilt 

und allem Wild des Gebirges, das da auf FiiBen geht; 

den (wahren) Nil aber, der aus der Unterwelt kommt, (gabst du) den 
: Agyptern. 


Deine Strahlen ernihren nach Ammenweise alle Pflanzungen. 

Wenn du aufleuchtest, so leben und wachsen sie fiir dich. 

Du machst die Jahreszeiten, um (etwas) werden zu lassen alle deine 
Geschépfe, ' 

den Winter, um sie zu kiihlen, 

die Glut des Sommers, damit sie dich kosten. 

Du hast den Himmel gemacht fern von der Erde, 

um an ihm aufzuleuchten, 

um alles, was du, einzig und allein du, geschaffen hast, zu sehen, 

wenn du aufgeleuchtet bist in deiner Gestalt als lebendige Sonne, 

erschienen und glanzend, fern und doch nah. 


Du machst Millionen Gestalten aus dir, dem Einen, 
Staidte, Dérfer, Acker, Weg und Strom. 

Alle Augen erblicken dich sich gegeniber, 

indem du die Sonne des Tages bist ittber der Erde. 

Wenn du davongegangen bist 

und wenn alle Augen, deren Gesicht du geschaffen hast, 
damit du nicht mehr dich allein selbst sahest, schlummern 
und nicht einer mehr sieht, was du geschaffen hast, 

so bist du doch noch in meinem Herzen. 


Es gibt keinen anderen, der dich wirklich kennte, 

auBer deinem Sohne Konig Nefercheprure Wanre (Thronname Ame- 
nophis IV.); 

du 1a8t ihn kundig sein deiner Plaine und deiner Macht. 

Die Welt befindet sich auf deiner Hand, 

wie du sie geschaffen hast. 

Wenn du aufgeleuchtet bist, leben sie; 

wenn du zur Ruhe gehst, sterben sie. 

Du bist die Lebenszeit selbst, man lebt in dir. 
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Die Augen schauen Schénheit, bis du zur Ruhe gehst. 

Niedergelegt werden alle Arbeiten, sobald du untergehst zur Rechten. 
Wenn du aufleuchtest, so bereitest du jeden Arm fiir den Kénig 

und Eile ist in jedem Beine, seit du die Welt gegriindet hast. 

Du erhebst sie fiir deinen Sohn, der aus deinem Leibe hervorgekommen ist, 
Kénig Echnaton und die Kénigin Nefernefruaton Nofretete. 


(Ubersetzung unter Beniitzung von Kurt Sethes Wiedergabe in Schafer, 
»Die Religion und Kunst von El-Amarna‘‘, Berlin 1923.) 


So tief und weitreichend die Macht des einzigen Gottes, der fiir alle — 
Agypter und Auslander, fiir Mensch, Tier und Pflanze — sorgt, der die ganze 
Erde huldreich umfaBt, erfiihlt sein mag, so war die Lehre von dem grofen, 
tiberragenden Gottwesen durchaus nicht etwa erst in Tell el Amarna aufgetaucht. 
Wie wir gesehen haben, beherrscht diese Vorstellung durchgehends die Hymnen, 
die den Gott, dem sie gesungen worden sind, seit jeher auch als Weltenherrn, 
Schépfer und Erhalter der Dinge preisen. In den bereits herangezogenen Weis- 
heitsspriichen fiir den Konig Merikere finden wir rund 800 Jahre friher eine 
religidse Weltanschauung, die weit tiber die der Sonnenlehre Echnatons hinaus- 
geht. Vor allem die ethischen Gedanken, daB die Gottheit, schlechtweg ,,Gott“ 
genannt, auf Tugend und inneren Wert des Menschen blickt, nicht aber auf sein 
auBerliches Handeln, daB ein seliges Jenseits nicht von der Kenntnis geheimnis- 
voll wirksamer Spriiche abhangt, sondern vom tugendhaften Lebenswandel im 
Diesseits, sind ja in dem Weisheitsbuche mit aller Deutlichkeit ausgesprochen; 
jene Zeit, da Agypten wirtschaftlich, sozial und politisch verfallen daniederlag, 
lieB nach dem Umsturz, der alles 4uBere Gut betroffen hatte, das Besinnen auf 
die unverginglichen Giiter im Menschen hervortreten und Gedanken, wie wir 
sie bei Merikere und ahnlich auch anderwarts finden, laut werden. 

In diesen Lehren kénnen wir den Ausdruck dessen erblicken, was unaus- 
gesprochen den Kern religiésen Erlebens bildet: Das Walten eines héchsten 
Wesens, das alles beherrscht und beschirmt, dem man fiir seine Taten verant- 
wortlich ist und ebenso, wie wir aus der weiter oben zitierten Stelle gesehen 
haben, die Abhangigkeit des jenseitigen Lebens von der Fiihrung des dies- 
seitigen. 

Und wieder nach Tell el Amarna. Das Lichtgestirn erstrahlt als der alleinige 
Gott, alles umfassend. Fiir den Herrscher ist alles geschaffen, anders als bei 
Merikere, wo der Kénig den Schwachen zur Stiitze gegeben wird. Dem Konig 
und seinem Gott treu dienen ist die Tugend, die in Tell el Amarna verlangt 
wird. Ein Bild der kéniglichen Familie, von Aton bestrahlt, bildet den Haus- 
altar der GroBen Echnatons. 

Diese Lehre konnte dem Volke nicht ersetzen, was ihm durch das Macht- 
wort des Kénigs entzogen worden war. Wo blieb nun der liebe heimische Helfer 
in der Not, den die Ahnen schon angerufen hatten, der einen gleichsam von 
Kindesbeinen an kannte und um die kleinen Leiden besser Bescheid wuBte, als 
der neue Herr, der ja doch in erster Linie fiir den Konig die Erde erschaffen 
hatte? Wo war der vertraute Totenherrscher, in dessen Reich der Vater ein- 
gegangen war ? 
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Nicht so sehr reine Uberzeugung war es bei vielen, die sich als eifrige Be- 
kenner des neuen Glaubens ausgaben, als die Aussicht auf die Gnade des Kénigs, 
auf die man durch ergebene Anhangerschaft rechnen konnte. So sammelt sich 
ein Kreis von Dienstbeflissenen, die, durch winkende Geschenke und Beférderung 
angestachelt, ihren Eifer fiir die Sache bekunden, aber nur wenige mégen als 
opferbereite Bekenner gezaihlt haben. Wahrend so von Tell el Amarna dem 
Lande die Reform offiziell aufgenétigt wird, glimmt doch die Verehrung des 
Althergebrachten weiter, den Kénig und seine Umgebung isolierend. Mit dem 
Tode des Griinders bricht auch das Glaubensgebiude zusammen. Noch ver- 
teidigen seine unmittelbaren Nachfolger einige Jahre sein Werk, aber Tutanch- 
aton gibt bereits den Widerstand gegen die Thebanische Reaktion auf, nennt 
sich Tutanchamon, stellt den Amonsdienst wieder her und setzt den unter- 
brochenen Tempelbau in Luxor fort. 

Unter seinem Nachfolger Haremheb erhebt sich die Macht Amons vollends 
und Echnaton wird als Ketzer verflucht; seine Residenz verédet. Damit hat 
ein Menschenwerk seinen Abschlu8 gefunden, das von innerster Begeisterung 
getragen, nicht Herzen zu gewinnen gesucht hatte, sondern kraft koéniglicher 
Befehle innerstes Menschengut anzutasten sich vermessen hatte. Nicht so sehr 
der innere Gehalt des Glaubens war ja neu, als die Form, und ihr zuliebe war 
die Hingabe alles vertraut alten Formalen verlangt worden. 

Mehr und mehr gewinnt besonders die Amonpriesterschaft in der Folgezeit 
Macht und Einflu8. Weite Besitzungen waren in das Kigentum des Gottes, 
bzw. seines Tempelkollegiums iibergegangen, wie z. B. Nubien, das schlieBlich 
der Staatsverwaltung ganzlich entzogen, Amonsgut wurde. Einen Begriff von 
dem Vermégen des Amon von Theben gibt uns eine Aufstellung des Besitz- 
standes unter Ramses III. (erhalten im ,,GroBen Papyrus Harris“, mitgeteilt 
nach Erman-Ranke, Agypten, S.340f.). Danach gehérten dem Gotte 
81.322 Menschen, 421.362 Vieh, 433 Garten, zirka 2393 qkm Acker, 83 Schiffe, 
46 Werften, 65 Ortschaften. An Abgaben erhielt er in Gold 51 kg 833 g, in Silber 
997 kg 805 g, in Kupfer 2395 kg 120 g; hiezu kommen ungeheure Summen von 
Naturallieferungen, von deren Umfang uns die gelieferte Weinsumme von 
25.405 GefaBen einen Begriff geben kann. Uber ein derartiges Vermégen verfiigt 
die Priesterschaft und in erster Linie der Erste Priester des Amon, der zu dieser 
Zeit, wie wir bereits friiher bemerkt haben, zugleich itiber die Priesterschaft des 
ganzen Landes gestellt war. Um die Wende des ersten Jahrtausends ist der 
KinfluB der Priesterschaft auf den Staat so weit gediehen, daB mit Herihor ein 
Hohepriester des Amon den Thron besteigt. 

Das Pharaonenreich geht seiner Auflésung entgegen. Fremdlinge langen 
nach der Krone, die sie durch Verschwagerung mit der einfluBreichen Priester- 
schaft zu erhalten trachten. Das gelehrte Priestertum jener Zeit stellt aber 
zugleich den Hort des Altnationalen im allgemeinen Durchsickern des Fremden 
dar. Theben, langst nicht mehr die Residenz, sinkt nach der Pliinderung durch 
die Assyrer um 660 v. Chr. vollends zur unbedeutenden Provinzstadt herab. 
Tief im Sudan erbliiht das neue Zentrum des Amonkultes, bis Kénig Ergamenes 
dem dortigen Priesterregiment ein gewaltsames Ende bereitet. 

In den einzelnen Tempelkollegien Agyptens regt sich allenthalben gelehrtes 
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Treiben, die alten Schriften der Tempelarchive werden durchforscht und neu 
abgeschrieben oder verarbeitet. Die Kenntnis mancher Sage verdanken wir 
dem Eifer dieser Zeit. Manche Legende erscheint verarbeitet in den Inschriften, 
die in Hieroglyphen, nur mehr wenigen Kundigen lesbar, Wand an Wand die 
miachtigen Tempelbauten der letzten vorchristlichen Jahrhunderte fiillen. So 
erzihlen uns die Tempelwande von Edfu von den Heldentaten des Horus. Die 
Sage in ihrer dortigen Gestalt ist deutlich eine gelehrt tendenzidse Schépfung, 
die wahrscheinlich sehr verschieden altes Gut aufweist; sie setzt sich offenbar 
aus einer Reihe ineinander verflochtener Erzahlungen zusammen, wobei die 
Lokalform des Horus von Edfu als Hauptheld erscheint. Er tritt als Schirmherr 
des Re-Harachte auf, gegen den sich Verschworer erhoben haben, als er in Nubien 
weilt. Seth begegnet uns im weiteren Verlaufe als ihy Oberhaupt, wie er ja auch 
sonst als Ubeltiter erscheint. In zahlreichen Kampfen besiegt Horus von Edfu als 
gefliigelte Sonnenscheibe, als falkenképfiger Mensch oder als Lowe mit Menschen- 
haupt den Feind und drangt ihn nilabwirts nach dem Roten Meere aus Agypten. 
Dann kehrt er nach Nubien zuriick, wo der Gétterkénig die Anbringung der 
gefliigelten Sonnenscheibe, die ihn eben selbst geschiitzt hatte, iiber den Tempel- 
tiiren zum Schutze der Gotteshaiuser verfiigt. 

Im Tempel von Saft el Henne scheint man die Sage von der Herrschaft der 
Gotter als Kénige auf einen Statuenschrein tibertragen zu haben, auf dem sich 
die Geschichte der Regentschaft von Schow und seinem Sohne Geb befindet, 
wihrend Re bereits als Greis von der Regierung zuriickgetreten erscheint. 
Ahnlich wie die Sagen bedecken alte Gétterhymnen die Wande und auch die Ur- 
kunden aus langt vergangener Zeit meiBelt man gern hier ein, um langst gewahr- 
leistete Rechte und Vertrige zu dokumentieren, wobei man hie und da auch 
vor einer Falschung nicht zuriickscheut. 

Aber auch einer anderen Quelle, die seit jeher in Agypten flieBt, verdanken 
wir die Erhaltung manches Alten: Es ist die Verwendung eines Textes als Be- 
schwérung. So finden wir in Zauberformeln gegen Schlangen eine Erzahlung 
verarbeitet, die Re als gealterten Gétterkénig schildert. Isis will seinen wahren 
Namen kennen lernen, der ihm seine Macht verleiht, formt eine Schlange, die 
den Gott beiBt. Niemand kann ihn von den Schmerzen befreien, da fordert Isis 
den Namen als Preis fiir die Heilung. Ebenfalls der ihr zugeschriebenen Kraft 
wegen hat man die Sage von der beabsichtigten Vernichtung des Menschen- 
geschlechtes und seiner Errettung in zwei Grabern der Ramessidenzeit (Ende 
des zweiten Jahrtausends v. Chr.) aufgezeichnet. Die Menschen hatten sich 
gegen den gealterten Re empért, der nun seine Tochter Hathor-Sechmet gegen 
sie entsandte. Re aber wollte endlich den Rest der Menschen gegen das Wiiten 
der Géttin schiitzen und lieB einen blutrot gefarbten Rauschtrank ausschiitten, 
den Hathor einschliirfte und trunken die Menschen nicht mehr erkannte. Re 
aber zog sich auf den Riicken der Himmelskuh zuriick. Als sie sich aufrichtete, 
erzitterte sie wegen der Hohe; da stellte Re seinen Sohn Schow und die Trager- 
gotter unter sie. 

In der Berufung auf das heilige Alter seiner Lehren und in gewissenhaftester 
Beobachtung aller kultischen Formen lernen die Griechen das altgewordene 
Agyptertum kennen. Mit Staunen sprechen sie von dem frémmsten Volke der 
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Erde, dessen iiberpeinliche Riten und Kulte, besonders die Tierverehrung, ihnen 
oft zugleich kraus und lacherlich erscheinen. 

Seit der altesten Zeit lag aber fiir den Agypter in der a4uBeren Form, dem 
Wortlaut des Spruches, der Art und Reihenfolge der Handlungen bestimmende 
Kraft. In den Zeremonien der Tempel lebt das Bild des Gottes sein Leben. Hier 
wird fiir seinen Unterhalt, fiir seine Bediirfnisse. gesorgt, hier wird er verehrt. 
In feierlicher Prozession wird er an Festtagen umhergefihrt, genieBt der Musik 
und des Tanzes und fahrt auf seiner Barke im heiligen See oder besucht in fest- 
lichem Geleite einen anderen Gott. Zur Vereinigung mit der Sonne bringt man 
das Bild auf das Tempeldach. An die mythischen Schicksale ankniipfend, nehmen 
die Zeremonien auBer dem allgemeinen Geprage taglicher Wartung und Ver- 
.ehrung besondere, mit der Eigenart des Gottes verbundene Formen an, die 
vor allem an Festen hervortreten, wie dies vielfach bei den genannten Ausfahrten 
und Besuchen der Fall ist und wie wir es besonders in den Osiriszeremonien 
gesehen haben. 

Perser, Mazedonier und Romer waren nacheinander Herren des Landes 
geworden. In starrer GréBe bedecken sich die Mauern der Tempel, die auch die 
neuen Herren den heimischen Géttern huldigend erbauen, mit Inschriften, die 
Uraltes bewahrend, den Enkeln verkiinden. Der Gott der Ptolemier, Serapis, 
der Griechen und Agypter vereinigen sollte, gewann wohl Anhang, aber auch der 
Ptolemaer und nach ihm der Casar trat als Sohn des Re vor die altheimischen 
Gotter. 


Die Religion der Inder 
Von 
Robert Reininger 


1. Einleitung 


Die Zeit, da man Indien fiir die Urheimat. des Menschengeschlechts oder 
auch nur der Indogermanen hielt, ist langst voriiber. Dennoch umweht auch 
heute noch ein Zauber des Geheimnisvollen dieses wunderbare Land und Volk 
Jer Inder. Es ist nicht die frihe Zivilisation, welche hier unsere Bewunderung 
zuerst erregt — darin wird Indien von China iibertroffen — sondern die uralte 
zeistige Kultur, wie sie aus seinen heiligen Biichern, seiner Poesie und spaterhin 
aus philosophischen Systemen von groBer spekulativer Kraft zu uns spricht. 
Viel zwar war allezeit von der ,,alten Weisheit der Inder“‘ die Rede, aber ver- 
naltnismaBig wenig ist auch heute noch in weiteren Kreisen davon bekannt. 
Kein Wunder, daB sich allerlei Sagenhaftes darum zu spinnen pflegt und daB 
Jer Mystizismus (der nicht mit echter Mystik verwechselt werden darf), sich 
nalbverstandener Lehren bemachtigt und damit manche Verwirrung anrichtet. 
Aber auch vor dem schirferen Blicke der Wissenschaft entfaltet sich hier das 
Bild einer Geisteswelt, die nicht nur durch ihr Alter Ehrfurcht gebietet, sondern 
1uch in verginglicher Hille erhabene Gedanken in sich birgt, welche um ihrer 
selbst willen die héchste Beachtung verdienen. Je tiefer wir zu den letzten 
Quellen indischer Kultur vordringen, in desto urspringlicherer Frische tritt uns 
lie Eigenart des indischen Geistes entgegen. Den eigentlichen Mittelpunkt 
seines Lebens bildet aber von Anfang an die religidse Gedankenwelt. 

Es mochte 2000 Jahre vor unserer Zeitrechnung gewesen sein, als jenes 
Volk, das wir mit einem urspriinglich persischen Namen die ,,Inder“‘ nennen, 
von Nordwesten her in das fruchtbare Stromgebiet des Indus einbrach. Sie 
selbst nannten sich Aryas (Arier), was soviel bedeutet wie die ,,Edlen“, ,,Vor- 
nehmen“ oder auch die ,,Getreuen“. Die Inder sind so das am weitesten nach 
Osten abgewanderte Glied der indogermanischen Sprachenfamilie. Sie haben 
vermutlich durch ihre anfangliche Vermischung mit der dunkelfarbigen Ur- 
bevélkerung ihr charakteristisches und von den verwandten Westvélkern so 
deutlich abweichendes Aussehen erhalten. Erst spaiter wurde dann durch die 
Kastenbildung einer weiteren Rassenmischung vorgebeugt. Als diese Arier in 
das Indusland einwanderten, brachten sie schon eine gewisse Kultur mit: ein 
wohlgeordnetes Familienleben, Anfinge staatlicher Ordnung und eine tber den 
Dimonenkult bereits hinausgewachsene Religionsform. Sie kamen dort aber 
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noch nicht zur Ruhe, sondern drangen dann weiterhin in das Stromgebiet des 
Ganges und in die Hochebene des Dekhan vor. Diesen drei Siedlungsperioden 
entsprechen auch drei Perioden indischer Kultur und ihrgema8 auch drei Haupt- 
formen der Religion: die Hymnenzeit, die Brahmareligion und der Buddhis- 
mus. Als ganz ungefihre Zeitangabe fiir ihren Beginn mégen die Jahre 2000, 
1000 und 500 v. Chr. gelten. 

Die religidse Einstellung wurzelt tief im Wesen der indischen Seele. Es 
hangt dies mit der pessimistischen Lebensauffassung dieses Volkes zusammen, 
welche sich nach der frischeren Lebensfreudigkeit der altesten Zeit immer mehr 
geltend macht und vielleicht als eine Folge der Rassenmischung angesehen 
werden kann. Sie driickt sich in der allen Sekten und philosophischen Systemen 
gemeinsamen Uberzeugung aus, daB alles Leben Leiden sei, und zwar 
seinem unaufhebbaren Wesen nach, ganz ; unabhangig von der zufalligen Lebens- 
gestaltung des einzelnen. Daraus entspringt die tiefe Sehnsucht nach Erlésung 
von allem Erdendasein fiir jetzt und fiir alle Zukunft. Die Inder waren aber 
auch ein philosophisch hochveranlagtes Volk mit ungew6éhnlicher spekulativer 
Begabung und natiirlichem Scharfsinn, der sich gelegentlich in einer naiven 
Freude an Abstraktionen und logischen Spitzfindigkeiten auBert. Es ist kein 
Zufall, daB die Inder auch die Erfinder unseres Zahlensystems und des Schach- 
spieles sind. Da nun ihr ganzes Sinnen und Denken auf Erlosung gerichtet war, 
so beriihren sich Philosophie und Religion in diesem gemeinsamen Ziel, ja flieBen 
vielfach zu einer untrennbaren Einheit zusammen. Die Philosophie geht hier 
nicht bloB wie anderswo aus religidsen Vorstellungsweisen hervor, sondern wirkt 
auch ihrerseits ganz unmittelbar an der Religionsbildung mit. Die Religion 
der Inder stellt sich daher als eine Verbindung von Mythos und Spekulation dar: 
sie ist ihnrem Wesen nach Theosophie. Ahnliches gilt tibrigens auch von der 
indischen Kunst; die indische Baukunst mit ihren zugleich gewaltigen und un- 
klaren Formen ist fast immer Sakralkunst. Mit jener intellektuellen Begabung 
vermaihlt sich aber auch ein traumhafter, der Wirklichkeit abgewandter Zug 
in der Geistesverfassung der Inder, wie denn auch ihr Denken weder der Ver- 
gangenheit, noch der Gegenwart, noch der Zukunft zugewendet ist, sondern 
der Enthebung von aller Zeit und Wirklichkeit. Damit hangt ihre Unwissenheit 
in allen natiirlichen Dingen zusammen, welche sie in Verbindung mit einer tippig 
wuchernden Phantasie magischen Vorstellungsweisen geneigt macht. Mancherlei 
Phantastik und eine Uberfiille farbenreicher Bilder pflegt daher vielfach die 
groBen einfachen Gedanken ihrer Weltanschauung zu umranken, so daB sie 
oft nur wie durch einen dichten Nebel sichtbar sind. Nicht mit Unrecht hat 
man daher die Inder ,,das Volk der Romantik im Altertum“ genannt. 

Als Quelle fiir die Kenntnis der beiden alteren Religionsformen dient uns 
vor allem der Veda, welches Wort soviel wie ,,heiliges Wissen“‘ bedeutet. Dieses 
alteste indogermanische Schriftdenkmal ist nicht ein einheitliches Buch, sondern 
eine Sammlung aller heiligen Schriften der Inder, die Bibel an Umfang etwa 
sechsmal iibertreffend. Sein Inhalt, aus sehr verschiedenen Zeiten stammend, 
ist vorwiegend ritueller Art: Hymnen und Lieder, welche die Priester zu singen 
hatten, Opferspriiche und Zauberspriiche. Fir die alteste Zeit kommt der 
Rigveda in Betracht, welcher die Hymnen enthalt, mit denen die Naturgétter 
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efeiert wurden, und von denen uns iiber tausend iberliefert sind. Fir die 
weite Periode aber bilden die Hauptquelle die Upanishads, die ,,Geheim- 
shren‘‘, welche sich am Ende jedes Vedateiles finden und die, zunachst nur fiir 
ie Brahmanen bestimmt, den Schiilern und Laien nur mit gewisser Vorsicht 
nd Zuriickhaltung mitgeteilt werden durften. Sie bilden den wertvollsten 
‘eil des Veda. 


2. Die aitvedische Naturreligion 


Die Religion, welche die Inder in ihre neue Heimat mitbrachten, war, wie 
lle arischen Religionen, eine Naturreligion. Das Wesen einer solchen besteht 
arin, daB Naturerscheinungen willkommener und gefiirchteter Art zu menschen- 
hnlichen Wesen von iibermichtiger Gewalt personifiziert werden, deren Wir- 
sungsbereich im allgemeinen aber doch nicht iiber jenes Erscheinungsgebiet 
inausreicht, dem sie entsprangen. Auch die Hymnen des Rigveda sind der 
\usdruck einer derartigen Géttergestaltung, sie lassen aber auch bereits eine 
Intwicklung nach aufwarts im Sinne einer zunehmenden Vergeistigung des 
eligidsen BewuBtseins erkennen. Sie stammen aus einer Zeit, da die Inder 
och ohne Kastenbildung, ohne eigentlichen priesterlichen Kult, zu kleinen 
‘tiimmen vereint im Fiinfstromlande wohnten und wurden wohl durch viele 
jahrhunderte hindurch allein auf dem Wege miindlicher Tradition weitergegeben. 

Die zahlreichen Naturgétter Altindiens lassen sich in solche des Licht- 
1immels, des Luftraumes und der Erde scheiden. Als oberstem Gotte be- 
egnen wir hier dem Varuna (dem griechischen Uranos), urspriinglich eine 
ersonifikation des die Welt umschlieBenden und sie scheinbar umkreisenden 
‘ixsternhimmels. Spiterhin wird diese Gestalt immer mehr vergeistigt: Varuna 
vird zum héchsten Herrscher des Weltalls, der, in ruhiger Majestat thronend, 
lie Welt geordnet, vielleicht sogar hervorgebracht hat. Er gilt auch als der Herr 
iber die Satzungen der Menschen, er ist der Hiiter der Weltordnung im kos- 
nischen und moralischen Sinn. Sein Attribut ist die Weisheit, ja die Allwissen- 
eit: wie ein irdischer Kénig hat er tiberall seine Spaiher und nichts bleibt ihm 
erborgen. Ihm naht der Mensch in seinem Schuldgefihl in Demut und erbittet 
eine Verzeihung. Denn er vermag viel durch seine Zauberkunst und unver- 
esserliche Siinder straft er mit Wassersucht. Diese Ethisierung der machtigsten 
}éttergestalt ist ein bemerkenswerter Zug der altvedischen Religion. Die Er- 
cheinungen des Windes, Regens und Gewitters werden unter dem Namen 
ndra verehrt. Das Gewitter wird vorgestellt als ein Kampf dieses machtigen 
tottes mit den feindseligen Damonen, in dessen Verlauf er sie zwingt, die in 
iner Felsenburg eingeschlossen gehaltenen ,,Wolkenkithe“ freizugeben, nachdem 
r die Burg mit seinem Donnerkeil gespalten hat, so daB sie ihre ersehnte Regen- 
nilch auf die Erde strémen lassen kénnen. Indra, der auch mit einem starken 
Stier verglichen wird und dessen Gebrill mit dem Donner, ist der Lieblingsgott 
les heroischen Zeitalters, ihm sind daher die meisten Hymnen geweiht. Und 
Jbenso wieder werden die Erde und ihre Krafte unter mannigfaltigen Gotter- 
1amen verehrt. Das Feuer als Agni nahm hier seiner Niitzlichkeit wie Gefahrlich- 
<eit wegen die erste Stelle ein. Wenn Indra zugleich der Kriegsgott war, so 
vertritt Agni mehr die friedlichen Seiten des Lebens. Also kurz: Alle Krafte 
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und Wirkungsweisen der Natur werden als WillensiuBerunge1 
pers6nlicher, tibermachtiger und unsterblicher, aber docl 
menschenahnlicher Wesen gedeutet, welche durch Opfer unc 
Gebete beeinfluBbar sind. Die Hoffnung auf menschenahnliche Wesen it 
menschlicher Art wirken zu kénnen, ist ja die psychologische Wurzel aller Natur 
religionen. 

Die Stellung des Menschen zu diesen Géttern ist aber nicht wie bei der 
semitischen Religionen die einer vélligen Unterwerfung unter einen despotischer 
Willen, sondern mehr die einer fast familiaéren Gleichheit. Die Gétter bediirfer 
in gewissem Sinne ebenso der Menschen wie die Menschen der Gétter, denz 
sie sind auf die Opferspenden angewiesen und, wer die richtigen Opfer in richtige: 
Weise darbringt und den richtigen Zauberspruch dazu spricht, der vermag di 
Gotter zu zwingen, daB sie ihm seinen Willen tun. Wenn vom Nationalgot 
Indra gelegentlich erzihlt wird, daB er, vom siiBen Somatrunke berauscht 
durch die Welt torkelt, so ist das zwar nicht gerade als Verspottung aufzufassen 
sondern eher als eine humorvolle Symbolisierung besonders auffallender Wetter 
launen, es beweist aber doch, da es mit der Ehrfurcht nicht genau genommer 
wurde. In der Tat mufte diese altvedische Naturreligion mit ihrem naiver 
Anthropomorphismus und dem Mangel einer eigentlichen Autoritat der Gétte1 
dem Zweifel leicht Raum geben und bei zunehmender Vergeistigung des religidser 
BewuBtseins von selbst zu einer Umbildung dringen. Diese Fortentwicklung 
erfolgte in der Weise, daB man hinter der Vielgestaltigkeit diese 
Goétterwelt eine einheitliche und gréBere Weltpotenz vermutete 
und sie durch Auslegung und Umdeutung der alten Uberlieferung 
zu finden bemiiht war. Dieses Streben war dadurch begiinstigt, daB dic 
altvedische Religion kein eigentlicher Polytheismus war, zu dessen Wesen es 
gehort, daB die Goétter als selbstandige Machtfaktoren nebeneinander stehen 
natiirlich auch kein Monotheismus, sondern das, was man nach einem Ausdrucké 
‘Max Millers als Henotheismus zu bezeichnen pflegt: je nach Umstanden 
tritt einer der Hauptgétter ganz in den Vordergrund, als wenn er der einzig¢ 
wire, daher es kommt, daf dieselben Taten, wie die Griindung der Erde, die 
Herauffiihrung der Sonne, die Stiitzung des Himmelsgewolbes bald dem Varuna, 
bald dem Indra, bald dem Agni zugeschrieben werden. 

Das Suchen nach einer Vereinheitlichung der Gottergestalten — zugleich 
der erste Anfang philosophischer Spekulation bei den Indern — tritt in der 
jiingeren Hymnen offen zutage, so wenn die Frage aufgeworfen wird: ,,Wer ist 
der Gott, dem wir mit Opfern dienen sollen ?‘‘ und damit die weitere Frage nach 
,dem Einen Gott tiber den Géttern. Das Schénste sagt uns dariiber det 
, Schépfungshymnus‘. Er spricht vom Anfang der Welt, wobei der Urzustand 
als ein solcher bezeichnet wird, der weder ein Seiendes noch ein Nichtseiendes 
genannt werden diirfe: ,,.Da war nicht Nichtsein, da war auch Sein nicht“. Jener 
urgriindliche Anfang ist also noch iiber jede nahere Bestimmung erhaben. Nur 
als ,,Dieses‘‘ (tad) oder als das ,,Eine“ (ekam) wagt der Dichterphilosoph ihn 
zu benennen und nimmt alle Aussagen iiber ihn wieder zur Halfte zuriick, als 
fiirchte er, schon zuviel gesagt zu haben. Die anderen Goétter aber sind erst mit 
der Welt entstanden und vermégen daher iiber den Weltursprung nichts zu 
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inden. Auch dariiber 1a8t uns der Dichter in UngewiBheit, ob die Welt von 
snem Urwesen geschaffen wurde oder aus ihm auf irgend eine unerklarliche 
Veise hervorgegangen sei, ja zuletzt wird sogar in Hinsicht jenes groBen Einen 
elbst der Zweifel laut: ,,Er, im hdchsten Himmelsraume — fiirwahr! wei es 
der wei auch Er es nicht ?“, was wohl soviel heiBen will, da8 es unausgemacht 
leiben muB, ob er als seiner selbst bewuBt gedacht werden darf. Aber nachdem 
inmal der Gedanke einer hinter allen Géttern und Dingen stehenden unwandel- 
aren Einheit feste Wurzeln gefaBt hatte, muSte doch immer wieder der Wunsch 
sbendig werden, von ihm etwas zu wissen, und sagen zu k6nnen, was dieses 
léchste eigentlich sei. Die immer erneuerten Versuche dieser Art bilden den 
phalt der religidsen Entwicklung bis zu den Upanischaden, wobei ihre Anfange 
och in die Rigvedazeit zurtickreichen. Dazwischen liegt eine dunkle, jahr- 
undertelange Periode der indischen Geschichte, welche, vergleichbar der Vélker- 
randerung, von mannigfachen Verschiebungen der indischen Stémme unter 
rtwaihrenden Kampfen untereinander und mit der Urbevélkerung erfiillt war. 
ie bilden auch das Thema des indischen Nationalepos, des Mahabharatam. 
Is diese Bewegung allmahlich zur Ruhe kam, setzte die noch fiir das heutige 
ndien so charakteristische Kastenbildung ein, welche durch Bevorzugung des 
riesterstandes — der Brahmanen — auch fir die Religionsbildung von groBer 
edeutung wurde. 


3. Die Weltanschauung der Upanischaden 


Die zunachst folgende Entwicklung zeigt. wieder insofern einen Riickschritt, 
is das den Géttern der Urreligion iiberlegene, einheitliche Wesen, das kein 
amen nennen sollte, neuerdings zu einem dreigestaltigen Gotte personifiziert 
ird, der unter den Namen Prajadpati, Brahmanspati und Purusha ver- 
wrt wird. Es sind das drei Gottergestalten, die einander ablésen, oft auch in 
ne zusammenflieBen und sich wieder trennen, bis der groBe Einheitsgedanke 
er Upanischaden siegreich durchbricht und fiir eine Zeit aller Vielgétterei ein 
nde macht. Prajdpati ist nichts anderes als eine Personifikation der 
sh6pferischen Naturkraft, daher er auch der ,,Herr der Nachkommenschaft*‘ 
2iBt. Von ihm wird gesagt: ,,Prajdpati ist das Jahr‘, was sagen will, daf er 
ie Geschépfe hervorbringt wie die Jahreszeiten es tun. Er ist Zeuger und Gebarer 
igleich und hat die Welt aus sich heraus entlassen. Aber waihrend diese Gestalt 
nes Weltenschépfers verhiltnismaBig rasch verblaBt, tritt Brahmanspati, 
ar ,, Herr der Gebete“‘ immer mehr in den Vordergrund. Daf eine Personifikation 
2s Gebetes allmihlich zum héchsten aller Gétterwesen emporwachsen konnte, 
t fiir unser Denken allerdings merkwiirdig genug. Es hingt dies mit der schon 
ther erwihnten Anschauung zusammen, daf das Gebet als ,,Starkungsmittel 
sr Gétter“ galt, so daB diese von ihm abhingig waren. Da man nun glaubte 
urch die Kraft des Gebetes die Gétter zwingen zu kénnen, so muBte die Kraft 
2s heiligen Wortes auch allen natiirlichen und iibernatiirlichen Machten tiber- 
gen sein. So ist es zu verstehen, daB die Personifikation des Gebetes nach 
nd nach zum ,,Vater der Gétter“‘ emporwuchs, ja zum Namen fiir den letzten 
rgrund alles Seins wurde. Brahmanspati wird zum Brahman, was also ur- 
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spriinglich nichts anderes bedeutete als die den Zauberspriichen innewohnend 
allgewaltige Kraft. Im dritten jener Namen wird das Urwesen als lebendes Wese 
nach Analogie des Menschen gedacht, als Purusha, was sowohl ,,Mann“ w: 
, Geist bedeutet. Die Weltentstehung wird aufgefaBt als eme Umwandlung di 
Purusha, wobei aus seinem Haupt der Himmel, aus seiner Nabelgegend der Luf 
raum, aus seinen FiiBen die Erde wird. Er ist aber noch gréBer als die Welt 
» Lausendéugig, tausendképfig, tausendfiBig tiberdeckt und umfaBt er die We 
von allen Seiten und ragt noch zehn Finger breit iiber sie hinaus.“ 

Der Begriff des Brahman tibernimmt die Fiihrung. Mit diesem Worte wird jens 
Urgrund der Welt benannt, den die Rigvedahymnen ahnten und suchten. Dé 
Brahman wird gleichbedeutend mit dem letzten und héchsten Prinzip alle 
Seins, wobei ihm noch lange ein Rest seiner urspriinglich rituellen Bedeutun 
wie eine Schlacke anhaingt. Man begehrte aber nun zu wissen, was dieses Brahma 
eigentlich sei. Die Hymnen hatten die Méglichkeit eines solchen Wissens tibe 
haupt verneint. Es konnte daher dem suchenden Geiste nicht verborgen bleibe1 
daB ein Wissen um das metaphysische Urprinzig, soweit es uns tiberhaupt e 
reichbar sein,konnte, von anderer Art sein miisse als jenes bildhafte, auf sinnlich« 
Wahrnehmung beruhende Wissen, das uns sonst von den Dingen der We 
gegeben ist und uns in ihr orientiert. Sollte es sich doch auf ein Sein beziehe 
das allen erfahrbaren Dingen zugrunde liegt und folglich von ihnen ve: 
schieden sein mu8. Man kann also im Besitze mannigfacher Erfahrunge 
und Kenntnisse sein und sich in Hinsicht des Brahman gleichwohl im Zustanc 
des Nichtwissens befinden Ja, mehr noch: wer sich dieses Unterschiedes nicl 
bewuBt ist und da glaubt, der Erkenntnis des Brahman mit den Mitteln sein 
natiirlichen Denkens beikommen zu kénnen, der verfehlt geradezu sein Zie 
Er macht sich unvermeidlich ein falsches Bild vom Absoluten und verstrickt sic 
in Irrtum. Das an und fir sich nur negative Nichtwissen um das Brahma 
wird zu einem positiven Falschwissen, wenn es sich an Stelle des wahren Wisser 
drangt. Daher die Lehre, daB das Bild, welches wir uns gewéhnlicherwei: 
von der Welt zu machen pflegen, uns das wahre Wesen der Welt verhillt un 
da8 wir in Unwissenheit (avidy4) in Hinsicht des Wissenswertesten verharre! 
solange wir die bloBe Scheinhaftigkeit jenes Bildes nicht durchschauen. ,,Gleicl 
wie — heiBt es — einen verborgenen Goldschatz nicht findet, wer die Stelle nick 
weil, ob er wohl immer wieder dariiber hingeht, ebenso finden alle diese Kreature 
die Brahmawelt nicht, obwohl sie tagtaglich in sie eingehen, denn durch di 
Unwahrheit werden sie von ihr abgedrangt.“* Ist unser natiirliches Weltbild abe 
falsch, wenn wir es auf den Urgrund der Dinge iibertragen, so folgt abe 
auch, daB die ganze Sinnenwelt mit ihrer Vielgestaltigkeit und Wandelbarke 
letzten Grundes iiberhaupt keine wahre Wirklichkeit ist, sondern nur ein 
Scheinwirklichkeit, hinter der sich die einzig wahre Realitaét des einen, ur 
veranderlichen Brahmans verbirgt. Alles ist eigentlich Brahman, wenn es sic 
auch den Sinnen und dem ungewarnten Verstande als eine Mannigfaltigke: 
werdender und vergehender Dinge darstellt. Vor dem tieferen Blick ver 
schwindet dieser ,,Zauber‘‘, der Schleier der mayé hebt sich und wir erkenner 
daB alles nur Eines ist und da iiberhaupt nichts anderes wahrhaft existier 
als das Brahman. 
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Welcher Weg fiihrt nun aber zur wahren Erkenntnis des Brahman? Wenn 
fir den Grundgedanken der Upanischaden aus aller Symbolik und Phantastik, 
uit denen er hier noch reichlich verwoben ist, herausschilen, so ist es der: Auch 
rir selbst miissen ja an dem wahren Sein Anteil haben und daher dem tiefsten 
runde unser Existenz nach Brahman sein sowie alles und jedes seinem wahren 
rehalt nach Brahman ist. Daher miiBte die Erkenntnis unseres wahren Selbst 
ugleich den Schliissel enthalten zur Welterkenntnis. Es ist das derselbe Weg, 
en im Grunde noch jede Metaphysik eingeschlagen hat: den Urgrund der Dinge 
u deuten nach Analogie des Menschen oder einer Seite des Menschlichen. Vom 
rrahman heift es: ,,Verschieden ist’s vom WiBbaren und doch darum nicht 
nbewuBt'. Nicht unbewuBt, denn an einem Punkte der Welt, den unser eigenes 
ch bezeichnet, wissen wir eben dadurch, daf8 wir um uns selbst wissen, auch 
om Brahman. Ein intuitives Schauen nach Innen also, unter Abwendung von 
er 4uBeren Wirklichkeit — ,,in sich gesenkt den Blick“, ,,das Auge umwendend‘‘ 
— vermag uns allein jene Wesenserkenntnis zu geben oder, wie gleich gesagt 
ein soll, wenigstens eine Andeutung dieser Erkenntnis. Die Handhabe dazu 
ietet der Begriff des Purusha, der ja selbst urspriinglich ,,.Mensch“ bedeutet, 
1 seiner Umdeutung auf den Atman. Mit diesem Namen ist der Lebenshauch 
emeint, der Herr tiber die Atemkrafte (prinas), die den menschlichen Leib 
urchziehen und in ihm ihren Halt und Mittelpunkt besitzen. ,,.In der Mitte ist 
er Atman, rund herum die Atemkrafte.“‘ Vermdége ihrer biologischen Wichtigkeit 
erden die pranas und mit ihnen der Atman zur Lebenskraft tiberhaupt und 
amit zum Kern und eigentlichen Zentrum der menschlichen Existenz. Ihre 
Iberlegenheit wird veranschaulicht durch die Parabel vom Rangstreit der Organe: 
m zu erproben, welches von ihnen das wichtigste sei, ziehen sie der Reihe nach 
us dem Leibe aus, Auge, Ohr, Sprachvermégen usw., aber erst, nachdem 
er Atman von ihm gewichen ist, verfallt er dem Tode. Der Atman als Trager 
lier Lebenskrafte und als wichtigste Lebensfunktion wird so zum eigentlichen 
elbst des Menschen. Aber doch nur fiir den ersten Anschein und die ober- 
lachliche Betrachtung. Im Verhaltnis zur Umwelt vertritt allerdings der Leib 
mser Ich. Aber dieser Leib gehért doch wieder ,,mir“ und daher muB ,,ich* 
twas anderes sein als dieser Leib. Ich bin also meine ,,Seele‘‘, aber doch auch 
icht wieder alles, was in meiner Seele vorgeht, sondern nur das, was an ihr 
yesentlich ist. Je eindringlicher sich die Reflexion auf das eigene Selbst richtet, 
esto mehr scheint es in unergriindliche Tiefen zu entfliehen. Es besitzt, um es 
1 der Sprache heutiger Philosophie auszudriicken, perspektivischen Charakter. 
Jnd eben darum ist auch der Atman letzten Grundes unerkennbar. 
Yer groBe Vedalehrer YAjnavalkya — der einzige Eigennahme, der uns aus 
ener Zeit erhalten ist — belehrt den Kénig Janaka, der ihn um das Wesen des 
itman befragt hatte: ,,Nicht sehen kannst du den Seher des Sehens, nicht héren 
annst du den Hérer des HGrens, nicht verstehen kannst du den Versteher des 
ferstehens, nicht erkennen kannst du den Erkenner des Erkennens.‘« Denn: 
Wahrlich, dieses Unvergingliche ist sehend, nicht gesehen, hérend, nicht gehdrt, 
erstehend, nicht verstehbar, erkennend, nicht erkennbar.“‘ Es ist, wie wir heute 
agen wiirden, das Subjekt von alledem, aber niemals Objekt, da jeder Versuch 
s zu objektivieren wieder sein Ursein als Subjekt voraussetzt. Nur hinweisen 
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also kann man auf dieses letzte und tiefste Selbst eines jeden, nicht es begrifflich 
erfassen und festhalten. . 

Hier kniipft nun die Deutung des Brahman an. Waren doch Brahmanspati 
und Purusha urspriinglich gleichermafen Bezeichnungen fiir das einheitliche 
Urwesen gewesen, wihrend zugleich der Begriff des Purusha zu dem des Atman 
vertieft worden war. Brahman und Atman werden einander gleich- 
gesetzt. Sieht man von den zum Teil recht naiven Vorstellungsweisen ab, 
mit denen umkleidet dieser Gedanke anfanglich auftritt, so ergibt sich als die 
grofe und erhabene Grundanschauung der Upanischaden die, daB der unfaBbare 
Einheitsgrund der Welt identisch ist mit dem unergriindlichen Wesen des eigenen 
Selbst. Wenn jetzt gefragt wird nach der Natur des Brahman, so lautet die 
Antwort: ,,Es ist deine Seele, welche allem innerlich ist.“ Das wahre Ursein 
darf nicht drauBen gesucht werden in dem triigerischen Schein der Sinnenwelt, 
es liegt in jedem von uns, in dem unerforschlichen Grunde unserer Seele. Daher 
das ,,groBe Wort“: aham brahma asmiy, ,,ich bin das Brahman‘‘. Und eben darum 
sind alle Wesen im tiefsten Grunde ein und dasselbe Wesen, denn alle sind Brah- 
man. Jeder kanr, wenn er die Erscheinungen der Welt an sich voriiberziehen 
sieht, zu sich selber sagen: tat twam asi, ,,das bist du‘! Damit wird aber auch 
der Atman aus der Enge der Individualitat befreit, er wird selbst zum Weltwesen, 
das allem gleichermaBen zugrunde liegt. Und umgekehrt ist damit vorgebeugt, 
daB das Brahman zu einer persdnlichen Gottheit neben anderen Géttern wird. 
Die Ausdriicke Brahman und Atman treten wechselweise fiireinander ein. Welt- 
bewuBtsein und SelbstbewuBtsein, Gott und Seele fallen hier in Eines zusammen, 
wie es die religiése Mystik aller Zeiten immer wieder ersehnt hat. In mannig- 
fachen Vergleichen wird dieses Enthaltensein des Einen in allem anschaulich 
zu machen gesucht, wobei die Ubersinnlichkeit des Gedankens symbolisiert 
wird durch die Unsichtbarkeit jener Gemeinsamkeit. So, wenn der allverbreitete 
Brahman-Atman einem Salzklumpen verglichen wird, der, in Wasser gelést, 
unsichtbar wird, wihrend der salzige Geschmack des Wassers gleichwohl seine 
Anwesenheit verrait. Oder es hei8t von ihm: ,,Dieser ist meine Seele im inneren 
Herzen, kleiner als ein Reiskorn, oder Gerstenkorn, oder Senfkorn, oder Hirsekorn, 
oder eines Hirsekornes Kern; dieser ist meine Seele im inneren Herzen, groBer 
als die Erde, gréBer als der Luftraum, groBer als der Himmel, gré8er als 
diese Welten.“‘ Das will heiBen: der Atman, der sozusagen zu einem imaginaren 
Punkt zusammenschrumpft, wenn wir ihn erfassen wollen, ist doch zugleich 
unendlich mehr als jede einzelne Erscheinung, ja als alle Erscheinungen 
zusammengenommen, denn er ist das, was, selbst nicht sinnlich erscheinend, 
ihnen allen von Ewigkeit zu Ewigkeit zugrunde liegt. Zu erkennen aber, was 
denn nun der Brahman-Atman eigentlich sei, ist uns versagt. Es muf in dieser 
letzten und héchsten Frage bei einer Andeutung, einem Hinweise sein Be- 
wenden haben. 

Die Upanischaden vermégen sich in Hinsicht des Gottesgedankens noch 
nicht zu voller Klarheit durchzuringen. Eine pantheistische Auffassung, 
derzufolge das Brahman eigentlich die Welt ist und nur dem im Sinnenschein 
befangenen Auge verborgen bleibt, und eine theistische, nach welcher es auBer 
der Welt steht und diese aus sich hervorgehen la8t, stehen miteinander im Kampfe. 
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Der Theismus, welcher hier nicht aus dem urspriinglichen Polytheismus, sondern 
aus dem Pantheismus sich entwickelt, sucht dann spaiter Anschlu8 an die alte 
Volksreligion. Hier gilt Brahman als persénliches Wesen, dem die anderen 
Gotter unterstellt sind, welche aus ,,Furcht“‘ vor ihm ihre Tatigkeiten verrichten, 
wenn er auch niemals geradezu als ,,Gott‘‘ (deva) bezeichnet wird, sondern als 
Herr“ (igvara). Man darf wohl annehmen, daB die reinere pantheistische Form 
iiberhaupt auf die Kreise der Gebildeten beschrankt blieb. Dort, wo die Upa- 
nischaden auf der Hohe ihres Grundgedankens stehen, neigen sie dazu, alle 
Aussagen tiber die Gottheit als uneigentlich oder symbolisch aufzufassen. Es 
kommt dies in den Texten durch die poetische Wendung zum Ausdruck, dab 
dem Brahman absichtlich widersprechende Pradikate beigelegt werden: 
,,Rastend ist es und doch rastlos, ferne ist es und doch so nahe; in allem ist es 
inwendig und doch auBerhalb allem da.“ Am scharfsten wird die Unsagbarkeit 
des Urprinzipes ausgedriickt durch die oft wiederkehrende Formel: neti, neti, 
,»es ist nicht so‘‘, nimlich nicht so, wie wir es ausdriicken kénnen und wie immer 
wir es bestimmen wollten, so treffen wir doch sein wahres Wesen nicht. Und 
ebenso bleibt das Verhaltnis der Sinnenwelt zum Brahman letzten Grundes un- 
geklart. Auch die erstere gilt als real, nur als eine Wirklichkeit geringeren 
Ranges. Es ist das sichtbare Sein zwar nicht das Urwesen selbst, aber doch 
gewissermaBen seine Erscheinung oder, in theistischer Wendung, sein Werk. 
Erst die viel spaitere Vedanta-Philosophie hat hier Klarheit geschaffen, indem 
sie die Sinnenwelt fiir subjektiven Schein erklart, der uns zu tauschen erst auf- 
hért, wenn wir zur wahren Einsicht von der Alleinexistenz des Brahman-Atman 
vorgedrungen sind. Nach dieser Lehre hat itberhaupt nur das Brahman wahrhafte 
Wirklichkeit, wahrend die Sinnenwelt eigentlich gar nicht existiert, sondern nur 
im Stande des Nichtwissens fiir real gehalten wird. Wie diese Tauschung zu- 
stande kommt, wo doch gar nichts anderes existiert als das Brahman, wird aller- 
dings auch hier nicht in befriedigender Weise erklart. 

DaB die Upanischaden in diesen Fragen nicht zur Klarheit kommen konnten, 
hat wohl zum Teil auch darin seinen Grund, da8 sie an dem Glauben an die 
Seelenwanderung festhalten, welcher seinem Wesen nach eine Vielheit 
individueller Seelen voraussetzt und mit der Einzigkeit des Atman sich nicht 
widerspruchslos vereinigen lat. Der altvedischen Zeit mit ihrer heiteren und 
sorglosen Lebensstimmung war diese Lehre noch fremd. Man erwartete zwar 
eine Fortdauer des Daseins nach dem Tode als Lohn fiir eine fromme Lebens- 
fiihrung, auch ist gelegentlich von tiefen Orten der Finsternis und des Schreckens 
die Rede, welche den Ubeltiiter erwarten, aber von einer unaufhérlichen Wieder- 
holung der irdischen Existenz durch Wiedergeburt findet sich dort kaum eine 
Spur. Der Ursprung dieses Glaubens liegt im Dunkel, wenn er auch in der 
spateren Zeit mit gewisser Absichtlichkeit in graue Vergangenheit zuriickgeschoben 
wird. Sicher aber ist, daB er zur Zeit der Upanischaden, in welcher eine pessi- 
mistische Stimmung und eine allgemeine Verdiisterung der Lebensansicht Platz 
gegriffen hatten, bereits feste Wurzeln gefaBt hatte und daB er seitdem bis zur 
Gegenwart mit unverminderter Kraft sich erhalten hat. Der Sinn dieser Lehre 
ist ein moralischer: die Aufgabe, die dem Menschen in seinem irdischen Dasein 
gesetzt ist, ist seine sittliche Liuterung; wird diese nicht vollkommen erreicht 
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oder verstrickt sich der Mensch gar in Sindhaftigkeit, so wird er zur Strafe 
wiedergeboren, womit ihm zugleich Gelegenheit gegeben ist, das friiher Ver- 
siumte nachzuholen. Der Glaube an die Seelenwanderung (Metempsychose) 
und an die Wiedergeburt (Palingenese) verspricht somit AufschluB tiber das 
Schicksal, das uns nach dem Tode erwartet, er gibt aber auch zugleich eine Recht- 
fertigung der Leiden und Ubel des Lebens und erleichtert es dem Menschen 
dadurch, sich mit ihnen abzufinden. Denn das Leid ist dem Menschen am un- 
ertraglichsten, wenn es ihm als blinder Zufall entgegentritt und es mildert sich 
durch sinnvolles Verstehen. Eine solche Sinnerklarung des Leides bietet die 
Metempsychose, indem sie die Schmerzen des jetzigen Daseins auffaBt als eine 
Vergeltung fiir die Schuld eines fritheren und zugleich als Liuterung fiir ein 
kinftiges. Bei den Indern wenigstens tritt uns dieser Glaube von Anfang an mit 
der Deutung entgegen, daB es kein unverschuldetes Ungliick gibt und daB alles, 
was wir hier an Leid und Ungerechtigkeit zu erdulden haben, seine Erklarung 
darin findet, daB es eine BuBe ist fiir die in friiheren Existenzen angehaufte 
eigene Schuld. 

In den altesten Texten wird die Vergeltung in der primitivsten Form der 
Strafe, in jener der Rache gedacht. Alles Gute und Bése, das wir jemandem 
zugefiigt, sei es Mensch oder Tier, wird uns von denselben Wesen im nachsten 
Leben in gleicher Weise zugefiigt. So wenn, gleichsam in einer Vision, gezeigt 
wird, wie eine Gruppe schreiender Manner andere schreiende Manner in Stiicke 
haut mit den Worten: ,,So haben sie uns in jener Welt getan und so tun wir es 
ihnen in dieser Welt wieder.‘‘ Spater wird aus der Lebensfiihrung in einem friiheren 
Dasein die Beschaffenheit des angeborenen Charakters in dem gegenwartigen 
erklart: ,,Gut wird einer durch gute Tat, bése durch bése Tat.“ Als gute Werke 
gelten Mildtatigkeit, Rechtschaffenheit, Wahrhaftigkeit, Schonung auch fir 
Tiere, Gastfreundschaft, Gatten-, Kinder- und Enkelpflichten, Darbringung 
der Opfer, Lernen der Veden: ,,Wie von einem mit Bliiten bedeckten Baum der 
Duft weithin weht, also auch weht weithin der Duft einer guten Tat.‘‘ Aber zu 
dem, was der Inder am heiBesten ersehnt: zur Erlésung von allem Dasein und 
aller Wiedergeburt fiihren auch die guten Werke nicht. Sie finden zwar ihren 
Lohn, aber doch nur in jener Sphiare, in der sie selbst liegen: im Endlichen. Die 
spatere Vorstellung der Upanischaden ist die, daB alle Seelen nach dem Tode 
vorerst zum Monde ziehen und dort einer Art Priifung unterworfen werden. 
Nur wenige Auserwahlte gehen den ,,G6tterweg“ zur ewigen Vereinigung mit 
Brahman, die anderen kehren zuriick zu einer neuen Geburt, und zwar die Guten 
als Menschen, die Bésen in mancherlei Tiergestalten. Uns, die wir an den furcht- 
baren Gedanken ewiger Hollenstrafen gewohnt sind, kénnte die Seelenwanderung 
nichts Schreckliches bedeuten. Im Gegenteil: mit ihrer Idee angemessener 
Siihne und immer wieder erneuerter Gelegenheit zur Besserung bis zu voll- 
kommener Lauterung méchte sie beinahe als die dem menschlichen Gemiits- 
bediirfnisse am allermeisten entgegenkommende Ansicht tiber das Fortleben 
nach dem Tode erscheinen. In der Tat haben auch viele bedeutende Denker 
des Abendlandes mit dieser Lehre sympathisiert, nicht nur Pythagoras, Plato 
und Plotin, sondern auch Hume, Lichtenberg, Lessing, Goethe und Kant. Nicht 
so bei den Indern. Ihnen erschien gerade die Wiedergeburt, das Nochmal-leben- 
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Miissen als das allerschrecklichste Los des Menschen und ,,Erlésung“‘ bedeutet 
fiir sie vor allem Erlésung von der Wiedergeburt. Wie aber gelangt man zur 
wahren, daseinsfreien, ewigen Erlésung ? Die Antwort lautet: durch das Ein- 
gehen in das Brahman. Da wir aber ohnehin alle unserem wahren Wesen 
nach Brahman sind, kann dieses ,,Eingehen“ nicht einen realen Vorgang in der 
Zeit bedeuten, nicht ein Werden zu etwas, was man friiher nicht war, sondern 
nur das Innewerden eines von jeher Vorhandenen, wenn auch dem BewuBtsein 
nicht immer Gegenwirtigen. Wir sind ja nichts anderes als Brahman, aber wir 
wissen es nicht immer! Daher ist der Weg zur Erlésung der Weg der 
Erkenntnis, des richtigen Wissens. ,,Wahrlich, wer jenes héchste Brahman 
kennt, der wird zu Brahman und auch die Gétter haben nicht Macht zu bewirken, 
daB er es nicht wird.“ Die Erlésung ist also in dem Augenblicke vollzogen, in 
dem ein Mensch sich von dem das wahre Wesen verdunkelnden Nichtwissen befreit, 
die Illusion des Nicht-Brahma-Seins durchschaut und seiner ewigen Identitat 
mit der Urkraft sich bewu8t wird. Daher lehrt YAjnavalkya ausdriicklich: das 
Atmanwissen bewirkt nicht die Erlésung, sondern ist die Erlésung selbst. 
Derjenige aber, welcher die erlésende Erkenntnis in diesem Leben nicht gefunden 
hat, wird so oft wiedergeboren, bis er sie findet, also vielleicht unzahlige Male. 
Die guten und bésen Taten haben darauf nur insofern einen EinfluB, als es von 
ihnen abhangt, in welcher Gestalt die Wiedergeburt erfolgt. Denn wer in einer 
niederen Kaste oder gar als Tier wiedergeboren wird, hat natiirlich weniger Aussicht 
zur ewigen Wahrheit vorzudringen als der, welcher auf Grund seiner Verdienste 
in einem friitheren Dasein in der Gestalt eines Brahmanen sein neues Leben 
fiihren darf. Ist aber, wann immer, die grofe Einsicht von der Wesensidentitat 
mit dem géttlichen Urgrund aller Dinge gewonnen, so hat die Wanderung der 
Seele fiir immer ein Ende. 

Das Wandern der Seele durch die Reiche des Todes ist also die Folge eines 
Irrtums in Hinsicht ihres Wesens, die Erlésung ist von selbst gegeben mit der 
Kinsicht in ihre metaphysische Kinheit mit dem Ur-Einen, also mit der Erkenntnis 
ihrer wahren Wesenheit. Nicht wenige Fragen philosophischer Art drangen 
sich hier auf, denen die doch immer noch halbmythische Denkweise der Upa- 
nischaden nicht gewachsen war. Daher treffen wir auch vielfach auf eine Ver- 
gréberung jenes groBen Gedankens, etwa im Sinne eines zeitlichen Vorganges 
oder der Uberwindung einer riumlichen Trennung zwischen der Hinzelsecle 
und dem Brahman-Atman, wobei es unterschieden bleiben mu, inwieweit hier 
die verschiedene Abfassungszeit der einzelnen Upanischaden oder die verschiedene 
Mentalitat ihrer Verfasser dafiir verantwortlich gemacht werden diirfen. Viel 
wichtiger war es jedenfalls fiir das religidse Bediirfnis jener Zeit, sich die heil- 
samen Folgen auszumalen, welche sich an die Erlésung kniipfen, als ihren Grund- 
gedanken in alle spekulativen Tiefen zu verfolgen. Mit der erreichten Erkenntnis — 
zieht sich die Seele gleichsam aus der Sinnenwelt zuriick und, was den Unwissenden 
immer wieder in Unruhe und Leid versetzt, geht sie nichts mehr an. Denn fir 
den Erlésten schwinden alle auf das irdische Dasein gerichteten Wiinsche, Be- 
gehrungen, Leidenschaften und Kiimmernisse: ,,Wer kann wiinschen, wer alles 
hat 2“ Indem er sein Selbst in allem wiedererkennt, ist er voll inneren Friedens, 
voller Ruhe und Gesammeltheit. ,,Wie eine Schlangenhaut tot und abgeworfen 
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auf einem Ameisenhaufen liegt, also liegt dann dieser Kérper da. Aber das 
Korperlose, das Unsterbliche ist lauter Brahman, ist lauter Licht.“ Darum wird 
auch das Brahman selbst als ,,Wonne“ (Ananda) bezeichnet und dem Tiefschlaf 
verglichen, wo das BewufStsein und damit alle Gegensitzlichkeit schwindet, 
wo das BewuBtsein, dies oder jenes zu sein, iibergeht in das unsagbare Gefiihl, 
alles zu sein: ,,Dann ist der Vater nicht Vater, und die Mutter nicht Mutter, die 
Welten sind nicht Welten, die Gétter nicht Gétter, die Veden nicht Veden‘‘ — 
alle Gegensaitze sind verschwunden. Fir den Erlésten verlieren aber auch alle 
guten und bésen Werke ihre Bedeutung, auch kimftige Werke haften ihm nicht 
mehr an, wie das Wasser nicht am Blatte der Lotosblume haftet. Er steht von 
diesem Augenblicke an jenseits von Gut und Bose. 


In dieser Reinheit vermochte sich die Religion der Upanischaden nicht zu 
halten, sobald sie aus den Kreisen der Eingeweihten in das VolksbewuBtsein 
einzudringen begann. Es zeigt sich hier wieder jene Erscheinung, welche fiir 
die ganze indische Mythologie charakteristisch ist: daB sie aus der Vielheit 
der G6ttergestalten zur Einheit emporstrebt, da8 sich diese 
EHinheit aber,,kaum da8B sie erreicht ist, wieder in eine Vielheit 
von Géttern aufspaltet. Schon in den jiingeren Upanischaden macht sich 
ein Zug zur Personifikation des Brahman bemerkbar: es wird zu einem Wesen 
aufBer der Welt, das ,,der Brahma“ heiBt. Daneben tauchen aber aus dem Dunkel 
der Rigvedazeit zwei halbvergessene Géttergestalten auf, die allmahlich zu 
beherrschender Stellung aufriicken. Das ist Vishnu, urspriinglich der Sonnen- 
gott, welcher jetzt zum ,,Erhalter“‘ wird, zum obersten Gotte, von dem die anderen 
abhangen. Er gilt auch als eine Art persénlicher Erléser, der bald in menschlicher, 
bald in tierischer, bald in tibermenschlicher Gestalt ,,herabsteigt“‘ (zumeist ist 
von zehn solchen Herabsteigungen die Rede), um auf Erden wunderbare Werke 
zu verrichten. [hm zur Seite tritt Civa oder Rudra, urspringlich eine Personifi- 
kation des ziindenden und zerstérenden Blitzes, daher ,,der Zerst6rer“ genannt, 
der auf dem Himalaya als der Herr der Berge thront. Brahma, Vishnu und Civa 
sind die drei Nationalgottheiten des Mahibharatam, von denen bald die eine, 
bald die andere als die héchste erscheint, die aber selbst wieder zu einer Art 
Dreieinigkeit, dem Trimurti, zusammenflieBen, dessen Symbol das Dreieck 
ist: ,,Fiirwahr, der, welcher Vishnu ist, der ist der Rudra, und der, welcher Rudra 
ist, der ist der Urvater der Welt (Brahma). Ein Wesen ist es und drei Gétter: 
Rudra, Vishnu und der Urvater.‘‘ Allmahlich strebt diese Entwicklung einer 
Eingottlehre zu, indem Vishunu als der eigentliche Allgott immer mehr in den 
Vordergrund tritt und zum Hiiter der Sitten und der Gerechtigkeit wird. Heute 
aber ist nach Auswanderung des Buddhismus aus Indien wieder (iva mit seiner 
grausamen Gattin Kali, der im Gefolge von Tausenden von Daimonen in gétzen- 
dienerischer Weise verehrt wird, an erste Stelle aufgeriickt. Brahma ist beinahe 
vergessen, auch Vishnu tritt zuriick. 


4. Der Buddhismus 


Schon in friiher Zeit traten an vielen Orten Lehrer auf, die sich von der 
Vedatradition losgelést hatten und einen neuen, ,,wahreren“ Weg zur Erlésung 
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gefunden zu haben glaubten. Man nannte sie im Gegensatze zu den Brahmanen 
die ,,Asketen“ oder Samanas. Sie griindeten unter dem Schutze der vor- 
bildlichen Glaubensfreiheit, welche in Indien herrschte, zahlreiche Sekten, von 
denen manche einer hohen Reinheit der Lehre und des Lebens zustrebten, wahrend 
andere wieder in diisterer Selbstpeinigung oder in lacherlichen AuBerlichkeiten 
das Heil suchten. So gab es ,,Hundeheilige®‘, deren Geliibte sie band, nach 
Hundeart sich zu benehmen, ,,Kuhheilige, ,,Wasserheilige, ,,die Nackten“ 
und ahnliche Narreteien. Eine solche Sekte unter vielen war urspriinglich auch 
jene religidse Richtung, die wir heute kurzweg als Buddhismus bezeichnen. 
,,Buddha“ war aber in jeder Zeit kein Higenname, sondern wurde oftmals solchen 
neuen Heilsverkiindern beigelegt, wie denn auch die Buddhisten selbst das Er- 
scheinen eines neuen Buddha fiir méglich hielten. Daf uns gerade der Asket 
Gotama, der im 6. Jahrhundert v. Chr. seine Lehre vortrug, als der Buddha 
gilt (was soviel heiBt wie ,,der Erkennende“ oder ,,der Erleuchtete“‘), hat allein 
darin seinen Grund, da8 nur seine Sekte sich zu einer Weltreligion entwickelte. 

Dieser Buddha also war in Kapilavastu, einer Stadt, die in den Vorbergen 
des Himalaya liegt, aus dem reichen und angesehenen Geschlechte der Sakya 
geboren. Wieviel an den Berichten itiber sein Leben der Legende angehdrt, 
bleibt ungewi8. Aber wenn er auch sicher kein ,,K6nigssohn“ war, so wuchs er 
doch in Reichtum und wohlbehiitet auf und er selbst soll sich in allen Kiinsten 
und im Waffenhandwerk friih als Meister erwiesen haben. Seine Erweckung 
wird geschildert in der poesievollen Erzihlung von den vier Ausfahrten des noch 
lebensunkundigen Jiinglings nach den Garten vor der Stadt. An vier aufeinander- 
folgenden Tagen treten ihm hier die Bilder der Verginglichkeit alles Irdischen 
in der Gestalt eines hilflosen Greises, eines schwer Kranken und eines Leichnams 
entgegen, wahrend ihm am vierten Tage ein bescheidener Monch im Bettler- 
gewande begegnet und ihm das Bild des Friedens und der Erlésung von allem 
Leid der Vergianglichkeit vor Augen fiihrt. Erschittert von diesen Erlebnissen 
verlaBt der Sakyasohn Vaterhaus und Familie, um sich ganz der Betrachtung 
hinzugeben. Seit damals sollen sieben Jahre verflossen sein, bis er sich nach 
schweren inneren Kimpfen und Versuchungen als Erléster, als ,,Buddha“ und 
als berufener Lehrer der Menschheit fiihlte. Eines Nachts unter einem Feigen- 
baume soll ihm die letzte Erleuchtung gekommen sein. Er begab sich dann 
nach Benares (am Ganges), wo er in einem Wildchen seine beriihmten Predigten 
hielt, die man der Bergpredigt des Evangeliums verglichen hat und in denen er 
zum erstenmal die Grundgedanken seiner Lehre offenbarte. Von da an folgte 
ein Wanderleben im Kreise immer zahlreicher werdender Jiinger. Diese bildeten 
eine Ménchsgemeinschaft mit strengen Regeln und Geliibden. Allen ohne Unter- 
schied der Kasten stand es frei, diesem Orden beizutreten — eine wichtige 
Neuerung, die nicht wenig zur Ausbreitung der neuen Lehre beitrug. Spaterhin ~ 
wurden sogar Nonnen aufgenommen. Die Ménche trugen Tonsur und ein gelbes 
Gewand, als Besitz war ihnen nur eine Schale gestattet, um sich darin die Almosen 
zum Lebensunterhalt zusammenbetteln zu kénnen. Asketische Selbstpeinigung 
war ebenso verpént wie Wohlleben, beides gilt als gleich nichtig. Das rechte 
geistliche Leben wird einer Laute verglichen, deren Saiten nicht zu lose, aber 
auch nicht zu stramm gespannt sein diirfen, um den richtigen Ton zu geben. 
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Als dann im Alter von achtzig Jahren der Meister verschied, soll der Donner 
gerollt und die Erde gebebt haben. Buddha selbst hatte seine Lehre nur miindlich, 
in Reden von groBer Weitschweifigkeit und in endlosen Wiederholungen vor- 
getragen. Ein Jahr nach seinem Tode versammelten sich seine Anhinger zu 
einem Konzil und legten die Lehre in den ,,Drei Kérben“ (Tripitakam) nieder, 
welcher Name auf Sammlung und Zusammenfassung hinweist. Das Tripitakam 
enthalt die Ordensregel, die Ausspriiche Buddhas und die eigentliche Lehre. 

,,Wie das groBe Meer — so lehrt Buddha — nur von einem Geschmacke 
durchdrungen ist, vom Geschmacke des Salzes, also ist auch, ihr Jiinger, diese 
Lehre und diese Ordnung nur von einem Geschmacke durchdrungen, vom 
Geschmacke der Erlésung.‘“‘ Dem Buddhismus ist es also nicht um ein Wissen 
um des Wissens willen zu tun, sondern, was an ihm an Lehrgehalt iiberhaupt 
vorkommt, steht ganz und gar im Dienste des religidsen Endzweckes. Darum 
verhalt er sich auch gegeniiber der brahmanischen Lehre neutral, denn er will 
nicht wie die Veden eine Erkenntnis vermitteln, sondern zielt ganz unmittelbar 
auf ein Tun. Der Buddhismus ist daher seinem Wesen nach keine 
Weltanschauung, sondern eine Lebensrichtung, und zwar eine 
solche, welche den Menschen ganz auf sich selbst stellt. Er kennt 
keine G6tter, die den Menschen bei Erlangung des Heils férdern oder hindern 
k6nnten, er kennt auch keine moralischen Befehle, sondern gibt uns nur wohl- 
gemeinte und gewissermafen freundschaftliche Ratschlige, wie wir es anzufangen 
haben, um dem Lebensleid und allen Wiedergeburten zu entrinnen. 

Den wesentlichsten Inhalt der ganzen buddhistischen Lehre bilden ,,die 
vier heiligen Wahrheiten“, welche der Stifter bereits im Gazellengehdlz 
von Benares verkiindet hat und die in ihrer leichten FaSbarkeit hervorragend 
geeignet waren, ihm Anhianger zuzufiihren. Sie handeln vom Leiden, von der 
Entstehung des Leidens, von der Aufhebung des Leidens und vom Weg zur 
Aufhebung des Leidens. Vom Leiden: ,,Dies, ihr Ménche, ist die Wahrheit 
vom Leiden: Alter ist Leiden, Krankheit ist Leiden, Tod ist Leiden, mit Unliebem 
vereint sein ist Leiden, vom Lieben getrennt sein ist Leiden, nicht erlangen, was 
man begehrt, ist Leiden, kurz das fiinferlei Haften (am Irdischen) ist Leiden.“ 
Diese erste Wahrheit stellt also fest, daB alles, was existiert, eben dadurch dem 
Leiden unterworfen ist. Keine Religion ist so vom Elend und von der Nichtigkeit 
alles Daseins durchdrungen wie der Buddhismus. Von der Entstehung des 
Leidens: ,,Dies, ihr Ménche, ist die heilige Wahrheit von der Entstehung des 
Leidens: es ist der Durst (Trishn4, Lebensdurst), der von Wiedergeburt zu Wieder- 
geburt fiihrt, samt Lust und Begier: der Durst nach Listen, der Durst nach 
Werden, der Durst nach Macht.‘‘ Der ,,Wille zum Leben“, also (um einen Aus- 
druck Schopenhauers zu gebrauchen), Daseinsbejahung, GenuBstreben, Macht- 
wille sind es, die mit der vermeintlichen Erhéhung des Lebens auch das Leid 
immer wieder entstehen lassen, denn beides, Leben und Leiden sind untrennbar 
verbunden. Von der’ Aufhebung des Leidens: ,,Dies, ihr Ménche, ist die 
heilige Wahrheit von der Aufhebung des Leidens: die Aufhebung jenes Durstes 
durch ginzliches Verzichten, sich seiner entéuBern, sich von ihm lésen, ihm keine 
Staétte gewaihren.‘‘ Wenn man die Ursache des Leidens erkannt hat, so hat 
man auch das Mittel zu seiner Aufhebung in der Hand, denn, wenn die Ursache 
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aufgehoben wird, ist auch die Wirkung aufgehoben. Vom Wege zur Auf- 
hebung des Leidens: ,,Dies, ihr Ménche, ist die heilige Wahrheit vom Wege 
zur Aufhebung des Leidens: es ist der edle achtteilige Pfad: rechtes Glauben, 
rechtes EntschlieBen, rechtes Reden, rechtes Tun, rechtes Leben, rechtes Streben, 
rechtes Denken, rechtes Sich-Versenken.“‘ Diese Anweisung handelt also teils 
von gewissen intellektuellen Verhaltungsweisen, wie dem Glauben an diese 
Lehre oder der richtigen Art der Meditation, teils gibt sie Regeln des Handelns 
und enthalt so einen Hinweis auf die Ethik des Buddhismus. 

Das Prinzip der Moral kann hier weder der Wille eines héchsten Wesens 
sein, das es fiir den Buddhismus gar nicht gibt, noch auch ein vom Stifter ge- 
gebener oder aus eigener Vernunft stammender Imperativ, sondern nur der Erfolg 
fiir den Handelnden selbst. Buddha sagt uns nur aus seiner eigenen, schwer 
errungenen Lebensweisheit heraus: wenn du vom Leid erldést sein willst, muBt 
du so und so handeln. Befolgt jemand diesen Rat nicht, so droht ihm keine 
andere Strafe als die natiirliche Folge seines Tuns: daB er nimlich auch weiterhin 
in das Lebensleid verstrickt bleibt. Da nun der nach Vollkommenheit Ringende 
von keiner Seite Hilfe zu erwarten hat, sondern ganz auf sich selbst angewiesen 
bleibt, ist der Weg lang und schwer — desto héher aber auch der Sieg ganz aus 
eigener Kraft. Das sittliche Ideal ist aber hier im Sinne der vier Wahrheiten 
nicht eine kraftvolle Lebensgestaltung, welche dem Leben einen Wert zu ver- 
leihen verméchte, sondern die innere Losl6sung vom Leben und jeder Liebe 
zum Leben. Daher nimmt diese Moral unvermeidlich einen ménchisch-asketischen 
Zug an. Das wahrhaft heilige Leben ist ttherhaupt nur das des Bettelménches, 
der sich von allen sozialen Bindungen mit Ausnahme jener seines Ordens gelést 
hat, das weltliche Leben bleibt unter allen Umstainden nur eine Vorstufe der 
Heiligkeit. Als Vorbild dient dem Strebenden die idealisierte Gestalt des ,,Er- 
habenen“, der als der vollkommenste Mensch gilt, der jemals auf Erden wandelte, 
wenn auch immer nur als sterblicher Mensch. Ihm wird als Gegenbild die Gestalt 
Maras, des ,,Bésen‘‘ entgegengestellt, gleichsam als die Verkérperung alles 
; Vurstes‘‘, des Versuchers zu allen schlimmen Gedanken, Worten und Werken. 
Im Volksglauben wurde wohl auch diese symbolische Gestalt alsbald ebenso 
personifiziert, wie die Gestalt Buddhas vergéttlicht wurde. Die reine Lehre 
legt aber nicht so sehr Wert auf bestimmte Handlungen, wie auf die Gesinnung, 
aus der heraus sie geschehen. Denn der Weg, den Buddha selbst gewiesen hat, ist 
nicht nur die Selbstverleugnung, sondern auch die Liebe und die Ausbreitung der 
Liebe: ,,Alle Mittel, um sich religidses Verdienst zu erwerben, ihr Ménche, haben 
nicht den Wert eines Sechzehntels der Liebe. Die Liebe, die Erlésung des Herzens, 
nimmt sie in sich auf und leuchtet und glinzt und strahlt.‘‘ Daher ist die er- 
barmende Liebe allen Geschépfen gegeniiber ein charakteristischer Grundzug 
buddhistischer Lebenshaltung. Damit hat der Buddhismus auf die Gesamtmoral 
des indischen Volkes einen tiefgreifenden und nachhaltigen EinfluB ausgeiibt. 
Wenn er in seinen Forderungen auch nicht so weit geht, da wir den Feind 
lieben sollen, so diirfen wir ihn doch nicht hassen, sondern sollen ihn durch Giite 
bezwingen: ,,Durch Nichtziirnen bezwing den Zorn, durch Giite zwing den 
Bésen selbst, durch Spende zwing den Geizigen, durch Wahrheit den, der 
unwahr spricht.“ Es ist einer der schénsten Ziige dieser edlen Lehre, da sie 
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die Forderung der Liebe auch ohne Unterschied auf die Tiere ausdehnt: ,,Man 
soll nicht téten, noch irgend ein lebendes Wesen téten lassen, noch es billigen, 
wenn andere eines téten, sondern man soll sich enthalten, den Wesen ein Leid 
anzutun, sowohl denen, die stark sind, als denen, die in der Welt zittern.‘‘ Die 
Buddhisten sind daher Gegner der brahmanischen Tieropfer, der Jagd und des 
Krieges, ja selbst die tiblichen Wanderungen werden waihrend der Regenzeit, 
in der sich das Kleintierleben besonders stark entfaltet, eingestellt, um nicht 
unversehens Lebewesen zu zertreten. Der Koénig Asoka hat im dritten vor- 
christlichen Jahrhundert neben der Errichtung von Spitilern fiir Menschen auch 
die von Tierspitalern angeordnet. Dieses Gefiihl innerer Verbundenheit mit 
allen Wesen verleiht aber auch seinem Traiger magische Kraft. In einer Er- 
zihlung wird Buddha redend eingefiihrt: ,,Auf einer Bergeshalde weilend zog 
ich Lowen und Tiger durch die Kraft der Freundschaft an mich. Von Lowen 
und Tigern, Baren und Biiffeln, von Antilopen, Hirschen und Ebern umgeben, 
weilte ich im Walde. Kein Wesen erschreckte vor mir und auch ich fiirchtete 
mich vor keinem Wesen. Die Kraft der Freundschaft ist mein Halt; so weile ich 
auf Bergeshohe.‘‘, Und als einmal ein Judas unter den Jiingern in einer engen 
Gasse einen wilden Elephanten auf den Meister losgelassen hatte, heiBt es: ,, Aber 
der Erhabene richtete auf den Elephanten seine Kraft der Freundschaft. Da 
senkte der Elephant, von dieser Kraft getroffen, seinen Riissel, ging hin, wo der 
Erhabene war, und trat vor ihn hin.‘‘ Diese ganze Ethik wurde in zehn Gebote 
oder Merkformeln zusammengefaBt, welche Tétung, Diebstahl, Unkeuschheit, 
Liige, bose Nachrede und Rauschgetranke verbieten und dafiir Duldung und 
Niachstenliebe, Freigebigkeit, Wahrheitsliebe empfehlen. Du sollst — heiBt es 
da — von deinem Niachsten nur Gutes reden: ,,Wer einen Nichtschlechten 
schlecht macht, einen reinen unschuldigen Mann, auf diesen Toren fallt die Siinde 
zuriick, wie feiner Staub, der gegen den Wind geworfen wird.‘ Fiir die Ménche 
kamen noch fiinf weitere Gebote dazu, welche ihnen jede Art von Wohlleben 
und die Annahme von Gold und Silber untersagten. 

Der Buddhismus hat zwar Gebotsformeln, er kennt auch Loblieder und 
Lobspriiche auf Buddha, aber er hat keine Gebete. Es ist ja niemand da, an den 
sie gerichtet werden kénnten. An ihre Stelle tritt bei den Ménchen das ,,Sich- 
Versenken‘‘, die planmaiBige Abwendung von der AuBenwelt, die innere Kon- 
zentration, das absichtliche Ausléschen des BewuBtseins. Die Absicht ist, schon 
im irdischen Dasein eines Vorgefiihls der Erlésung teilhaftig zu werden. Dazu 
werden allerlei asketische Ubungen angestellt, welche manchmal an Zauber- 
kunststiicke erinnern und deren Wesen die Autosuggestion, mdnchmal geradezu 
eine Selbsthypnotisierung ist. Man nennt diese Praxis, welche iibrigens in Indien 
allgemein verbreitet ist und spaiterhin sogar zur Grundlage eines philosophischen 
Systems diente, den Yoga und den Mann, der ein solches Verfahren ausiibt, 
einen Yogin. Zu solchen Ubungen gehérte das lange Hinstarren auf einen 
glitzernden Gegenstand oder langsames Ein- und Ausatmen mit ausschlieBlicher 
Konzentration der Aufmerksamkeit auf diese Tatigkeit und ahnliches. Als End- 
erfolg solcher Ubungen wird die ,,Aufhebung von Vorstellung und Empfindung“* 
erstrebt, welche als ein Zustand der Erstarrung wie im Tode beschrieben wird, 
besser aber wohl als eine Art Schwebezustand zwischen BewuBtsein und BewuBt- 
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losigkeit zu deuten ist. In diesem Zustande der Weltentriicktheit glaubt der 
Yogin einen Vorgeschmack der Erlésung von aller Verginglichkeit und allem 
Leid zu genieBen. Im alteren Buddhismus spielten aber diese Praktiken doch 
nur eine untergeordnete Rolle, sie blieben Privatsache und begriindeten keinen 
Rangunterschied unter den Jiingern. Das Hauptgewicht wird weder auf auBere 
Pflichten noch auf ekstatische Verziickungen gelegt, sondern allein auf die innere 
Vervollkommnung und auf die zunehmende Lauterung durch unaufhorliche 
Selbstzucht. ,,Schritt um Schritt, Stiick fiir Stiick, Stunde fiir Stunde soll, wer 
weise ist, sein Selbst von allen Unreinen lautern, wie ein Silberschmied das 
Silber lautert.‘ 

In den heiligen Wahrheiten wird der Lebensdurst, die Trishn4, als etwas 
Vorhandenes vorausgesetzt und in seiner Herkunft nicht weiter erklart. Eine 
solche Erklarung soll die ,,zwélfgliedrige Kausalformel‘‘ bieten, die auf Buddha 
selbst zuriickgefiihrt wird, der sie in sieben Nachten ausgedacht haben soll. 
Der Grundgedanke ist, da8 die Trishna einer falschen Ansicht vom Leben ent- 
springt, dem natiirlichen Wahn, namlich, als ware das Leben etwas Gliick- 
verheiBendes und Erstrebenswertes und darum die individuelle Existenz ein 
hohes Gut. Diesen Wahn aber hat Buddha durchschaut und insofern ist die 
Unkenntnis der vier heiligen Wahrheiten die Wurzel alles Ubels und seiner 
immerwahrenden Erneuerung. Im einzelnen ist an der ,,Kausalformel‘, den 
,zwolf Nidénas‘ (Ursachen) noch manches unklar. Es soll daher hier nicht 
niher darauf eingegangen werden. Viel wichtiger ist die Ansicht des Buddhismus 
von der Seele, welche damit zusammenhingt. Der Buddhismus kennt weder 
einen Purusha noch einen Atman, weder eine Weltseele noch eine Einzelseele. 
,50 unméglich es ist, die Sandkérner am Ganges oder die Tropfen des Ozeans 
zu zahlen, so unmdglich ist es, die Natur der Seele, das Ich, zu ergriinden.“ Das 
ist nicht so zu verstehen, dafi Buddha etwa im Sinne eines oberflaichlichen 
Materialismus das Seelische auf kérperliche Funktionen zurickgefihrt hatte, 
sondern nur so, daB er die Existenz eines beharrenden Tragers der seelischen 
Erscheinungen nicht anerkannte, welche ja in der Tat nicht empirisch feststellbar 
ist. Sehr anschaulich bringt diese Lehre ein Gesprich zum Ausdruck, das 
zwischen dem Ké6nig Milinda, der griechischer Abkunft war und eigentlich 
Menandros hieB, und dem buddhistischen Weisen Nagasena stattgefunden haben 
soll. Der Kénig fragt Nagasena nach seinem Namen. Der Ménch nennt ihn, 
fiigt aber hinzu, daB ein Name ein bloBes Wort sei, dem nicht eigentlich etwas 
Bleibendes entspreche. Auf die Verwunderung des Kénigs hin gibt er ihm ein 
Gleichnis auf: ,,GroBer Konig, erklire mir, was ein Wagen ist. Smd Deichsel, 
Achse, Rader, Wagenkasten, Joch, Ziigel und Peitsche der Wagen ?‘‘ Der Konig 
mu es verneinen. Alles das zusammen gibt uns nur AnlaB, es mit dem Worte 
,,Wagen“ zu benennen, aber dieser Wagen ist doch nichts auBer jenen genannten 
Bestandteilen. Und ebenso, faihrt nun Nagasena fort, ist es mit dem Menschen: 
,,Der Mensch“ oder das, was wir sein Ich nennen, ist nichts anderes als der Zu- 
sammenhang von gewissen Teilen, aber nichts, was ihnen noch auBerdem zu- 
grunde lige, und Nagasena ist daher nichts Reales fiir sich, sondern nur eine 
Bezeichnung fiir eine Gruppe von Eigenschaften. Das sogenannte Ich des 
Menschen ist somit nach dieser Ansicht nur eine zeitweilige Verbindung von 
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fiinf ,,Zweigen“ oder Skandhas, welche sich bei seiner Entstehung zu einer Art 
Einheit verschlingen, im Tode aber auseinandergehen, so daB nichts Substantielles 
mehr itbrig bleibt. Als solche Bestandteile werden genannt: das Kérperliche, 
Empfindung, Vorstellung, Gefiihle samt Trieben und Strebungen und die Urteils- 
kraft, unter der auch das verstanden wird, was wir Gewissen nennen wiirden. 
Es gibt so zwar ein Sehen, Horen, Denken, Leiden, aber nicht eigentlich ein 
Wesen, welches sieht, hért, denkt, leidet. Nur falschlich unterschieben wir 
jenen Vorgangen einen Trager, den wir unser Ich heiBen. Fir diese Wandelbarkeit 
der Persdnlichkeit wird gern das Bild des Stromes gebraucht und noch 6fter das 
der beweglichen, ihrer Substanz nach immer wechselnden und doch scheinbar 
beharrenden Flamme. In dieser merkwirdigen Lehre nihert sich der Buddhismus 
der Ansicht des modernen Positivismus, wie er von dem schottischen Philosophen 
Hume und in neuester Zeit wieder von Ernst Mach vertreten wurde. 

Von besonderer Bedeutung ist diese Lehre aber fiir die Auffassung der 
Seelenwanderung, in welcher sich der Buddhismus von allen anderen indischen 
Religionssystemen unterscheidet. Zunachst scheint die Leugnung der Seele mit 
ihr ebenso unvereinbar zu sein wie mit dem Erlésungsbediirinis. Wer soll hier 
wandern, wer erlést werden ? Denn weder ,,ich“ leide, noch ,,du‘‘ leidest, sondern, 
was da ist, ist nur das Leiden selbst: es tragt sich bald hier und bald dort Leiden 
zu. Den Ausweg bietet hier der seltsame Begriff des Karman. Dieser Ausdruck 
wird schon gelegentlich in den Upanischaden fiir die ,, Werke‘ gebraucht, welche 
nach jedem Lebenslauf nach einer moralischen Auswirkung verlangen. Nach 
der Lehre Buddhas trennen sich beim Tode die Skandhas und werden von Grund 
aus vernichtet — ,,wie eine Facherpalme ausgerottet wird‘‘ — so daB sie in Zu- 
kunft nicht wiederkehren kénnen. Das aber, was bleibt, sind allein die guten 
und bésen Taten, Verdienst und Schuld, welche sich im Laufe eines Erdendaseins 
angehiuft haben und die nun nach ewiger Gerechtigkeit in einem neuen Leben 
ihre Wiedervergeltung suchen. Zu diesem Zwecke ziehen sie neue Skandhas 
oder Daseinselemente an sich, sie bilden gewissermaBen einen neuen Menschen, 
der nunmebr die Folgen der Taten zu tragen hat, welche ein anderer Komplex 
von Skandhas in einem friiheren Leben begangen hat. Daher heiBt es: ,,Meine 
Tat ist mein Besitz, meine Tat ist mein Erbteil, meine Tat ist der Mutterleib, 
der mich gebiert.‘‘ Dasjenige also, was vergolten werden soll — das Karman — 
schafft sich selbst in jeder Wiedergeburt ein neues Subjekt, dem vergolten wird. 
Der einzelne, gerade lebende Mensch ist so nur der vergiingliche Trager der tiber 
seine Geburt und seinen Tod hinausdauernden Werke. Diese Lehre klingt zu- 
nachst sehr befremdlich. Wie kommt der Mensch dazu, fiir Werke zu bien, 
die gar nicht sein Werk sind? Diese Schwierigkeit besteht aber fiir jede Form 
der Seelenwanderungslehre, da uns ja in einer neuen Wiedergeburt die Erinnerung 
an das friihere Dasein fehlt und wir gewissermafen ein anderer sind als jener, 
der die Taten begangen hat, welche nun unser gegenwartiges Leben bestimmen. 
Im iibrigen erneuert sich ja auch wahrend unseres irdischen Daseins unser K6rper 
in fast allen seinen Bestandteilen und auch die seelischen Komponenten, welche 
das SelbstbewuBtsein des Mannes oder Greises bestimmen, sind nicht mehr 
dieselben wie im Kindesalter. Zudem glaubten die Ménche im Zustande der 
Versenkung sich tatsichlich der friheren Lebensliufe erinnern zu kénnen. 
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Fiir den Buddhismus ist jedenfalls diese Lehre von der Reinkarnation, der 
Wiederverkérperung, der Werke wesentlich und unentbehrlich. Der Buddhismus 
ist eine Religion ohne Gott und ohne Seele. An ihre Stelle tritt der Glaube an 
eine moralische Weltordnung, derzufolge jede gute und bose Tat in kiinf- 
tigen Wiedergeburten unausweichlich ihre Vergeltung findet, und zwar an sich 
selbst und um ihrer selbst willen, waihrend die Individuen nur den wechselnden 
Schauplatz bilden, auf dem diese Vergeltung sich vollzieht. 

Wer dem achtteiligen heiligen Pfade folgt, darf hoffen, den unseligen Lebens- 
durst zu bezwingen und damit der Erlésung teilhaftig zu werden. Der Zustand 
der Erléstheit wird als véllige Schmerz- und Empfindungslosigkeit gedacht. 
Darin besteht fiir den Buddhisten die Seligkeit, das Nirvanam, welches Wort 
soviel wie ,,Verwehen“ oder ,,Erléschen“ bedeutet. ,,Die Vernichtung der Leiden- 
schaft, die Vernichtung der Siinde, die Vernichtung der Verblendung, das, o 
Bruder, ist Nirvinam.“ Das Entscheidende ist jener Augenblick der Selbst- 
einkehr, in dem auf Grund innerer Aneignung der vier Wahrheiten die Ab- 
wendung vom Lebenswahn und Daseinsdurst erfolgt. Wer das ,,Wissen“, die 
richtige Einsicht in das Wesen des Lebens, erlangt hat, wird gegen die Dinge der 
Welt, die doch unvermeidlich mit Leid verkniipft sind, gleichgiltig. Er kann 
mit den Worten des ,,Wahrheitspfades‘“ von sich sagen: 

»,Denn hinter mir liegt alles, was verginglich: 

Mein Herz lebt dort, wo alles Wollen endet.“ 

Alles, was am Diesseits hangt, fallt von ihm ab, Begierde, HaB, Ehrgeiz, 
Kitelkeit, Fiirchten und Hoffen sind in ihm erloschen. Was liegt dann noch am 
auBeren Fortlaufen des irdischen Daseins, das notwendig ist zur Vergeltung der 
Werke von friiher her. Die Fortdauer des Lebens gleicht der Tépferscheibe, 
welche auch noch eine Zeitlang sich dreht, nachdem das Gefa® bereits vollendet 
ist. ,,Ich verlange nicht nach Tod, ich verlange nicht nach Leben; ich warte 
bis die Stunde kommt, bewu8Bt und wachen Geistes.... wie ein Knecht, der 
seinen Lohn erwartet.‘‘ Der Lohn der Heiligkeit aber ist die Befreiung von allen 
Wiedergeburten, der Eingang in das Nirvanam. 

Was bedeutet aber nun eigentlich dieses Nirvanam ? Ist es ein 
Vergehen in das absolute Nichts oder ist es Vollendung in einem héheren Dasein ? 
Ohne Zweifel ist der Gedanke des Nirvinam aus dem des Brahman erwachsen. 
Da aber der Buddhismus ein metaphysisches Prinzip nicht kennt, so scheint 
eben nur das Nichts iibrig zu bleiben. Es léBt sich denken, daB an Buddha oftmals 
die Frage gestellt wurde, was man denn im Zustande der Erléstheit nach dem 
Tode eigentlich zu erwarten habe. Er hat darauf jede Antwort verweigert, 
ja nach den altbuddhistischen Quellen galt es geradezu als ketzerisch, dariiber 
eine Vermutung zu auBern. Einem Ménch, der ihn mit solchen Fragen bedringte, 
antwortete der Erhabene: Du gleichst einem Manne, der, von einem Pfeile 
getroffen, seine Wunde vom Arzt nicht behandeln lassen will, bevor er nicht 
erfahren, wer der Mann war, der ihn getroffen, aus welcher Kaste er stammte, 
wie seine Waffe ausgesehen hat.... ,,Weshalb hat Buddha seine Jiinger nicht 
gelehrt, ob der Heilige im Jenseits fortlebt oder nicht ? Weil das Wissen davon 
nicht den Wandel in Heiligkeit férdert, weil es nicht zum Frieden und zur Er- 
leuchtung dient. Was zum Frieden und zur Erleuchtung diene, hat Buddha 
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den Seinen gelehrt: die Wahrheit vom Leiden (es folgen die vier Wahrheiten).‘‘ 
Sicher ist nur, daB das Nirvanam ein relatives Nichts bedeutet, nimlich im 
Verhaltnis zum Diesseits, und da es schlechthin fiir uns unvorstellbar und 
unausdriickbar bleiben mu, weil eben alle unsere Begriffe auf das Sein dieser 
Welt zugeschnitten sind. Buddha selbst und seine Schiiler haben die Abweisung 
jener Frage eben damit begriindet. Im spiteren Buddhismus wurde das Nirvanam 
zu einer ,,Statte“ des Friedens und der Leidlosigkeit umgedeutet, es wurde 
zum ,,Paradiese“. Die dem Buddhismus ungefaihr parallel gehende religiése 
Richtung des Jainismus, so genannt nach ihrem Haupte Jina (der ,,Sieger‘‘), 
hat das Nirvanam geradezu an die Grenze zwischen Welt und Nichtwelt ver- 
setzt, also als einen Ort gedeutet, wo den Jinger iibernatiirliche und unvergiang- 
liche Glickseligkeit erwartet. Auch sonst findet sich im Jainismus eine durch- 
gingige Vergréberung der Ideen des Buddhismus, so, wenn die Seele als aus- 
gedehnt gedacht wird, je nach der K6rpergré8e und das Karman als feinmaterieller, 
guter oder schlechter Stoff, welcher in die Seele eindringt und ihre Farbe ver- 
andert. Gerade diese primitiv-realistische Vorstellungsweise, welche wohl an 
allerlei alten Zauberglauben ankniipfte, hat den Jainismus volkstiimlich gemacht 
und ihm eine weite Verbreitung gesichert. 

Das Auszeichnende am Buddhismus ist, daB er sich allein an die verniinftige 
Einsicht des Menschen wendet und die Erlésung nur vom guten Willen des 
einzelnen abhangig macht. Er ist die einzige Religion, welche auf jede Mystik 
und jede Mythologie verzichtet. Man hat ihn daher ,,die Religion der Vernunft“ 
genannt und gesagt, daf Buddha der einzige Religionsstifter sei, welcher nur 
von Dingen spreche, die er beweisen kénne. Das letztere ist nun allerdings nur 
sehr bedingt richtig. Denn auch die moralische Weltordnung, die eine wesentliche 
Voraussetzung seiner Lehre bildet, und die Reinkarnation der Werke beruhen 
auf Glauben und fordern Glauben. Und manche Frage, die sich aufdrangt, 
bleibt unbeantwortet, so die nach dem ersten Beginn des ganzen Geschehens, 
wo doch kein Karman vorhanden war, das seine Umkleidung mit Kérperlichkeit 
hatte fordern kénnen. Dali zwischen dem Buddhismus und dem Christentum 
in manchen Ziigen eine auffallende Ahnlichkeit besteht, hat man frith bemerkt. 
Sie beide sind wohl die einzigen Religionen, welche sich an alle ohne Unterschied 
wenden, die ,,miihselig und beladen“ sind. Auch darin besteht eine innere Ver- 
wandtschaft, daB ihre Gebote der Nichstenliebe nicht die Wirkung auf den im 
Auge haben, der die Wohltaten empfangt, sondern die Riickwirkung der guten 
Tat auf die Seele des Handelnden. In seinen praktischen Auswirkungen zeigt 
sich der Buddhismus sogar in gewissem Sinne tiberlegen, denn er kennt weder 
Ketzerverfolgungen noch Hexenprozesse, weder Kreuzziige noch Religionskriege. 
Kiner allzu weit gehenden Angleichung der beiden Religionssysteme gegeniiber 
— hat man doch sogar gemeint, das Christentum ware nur ein verspateter 
SproBling des Buddhismus — darf man aber den Unterschied in entscheidenden 
Wesensziigen nicht tibersehen: der Buddhismus predigt nicht die Erlésung von 
der Siinde wie das Christentum, sondern die Erlésung vom Leid und er weib 
nichts von einer Erlésung durch einen menschgewordenen Gott, sondern kennt 
nur die Selbsterlésung. Besonders durch Schopenhauer, dessen Lehre durch 
die indische Weltanschauung stark beeinfluBt ist, wurde auch der Buddhismus in 
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Europa bekannt und hat auch hier viele Anhanger gefunden. In ihm aber ge- 
wissermaBen die Idealreligion der Zukunft zu erblicken, wie manche jener Anhanger 
es tun, geht entschieden zu weit. Denn bei aller Strenge und Reinheit fehlt 
dem Buddhismus doch jener Zug, welcher eigentlich den Kernpunkt abend- 
landischer Ethik bildet: die heroische Hinwegsetzung iiber das Leid des Daseins 
zugunsten hodherer Pflicht, die kraftvolle Lebensbetatigung im Dienste eines 
Ideals. 

Als Buddha nach langem Strauben die Aufnahme von Frauen in seinen 
Orden zugestanden hatte, prophezeite er, da8 seine Lehre, die sonst tausend 
Jahre gedauert hatte, nunmehr nur fiinfhundert Jahre bestehen werde. In 
Wahrheit hat aber der Buddhismus in seinem Mutterlande Indien gegen zwilf- 
hundert Jahre bestanden und zahlt heute noch mehr Anhinger als irgend eine 
Religion der Erde. Allerdings blieb auch ihm eine Spaltung nicht erspart. Schon 
nach dem dritten Konzil zerfiel er in eine nérdliche und eine siidliche Kirche, 
die zusammen wieder achtzehn Sekten zihlten. Die siidliche Richtung, zu der 
alle Gemeinden Ceylons gehérten, blieb dem Geist der alten Lehre treu und 
erblickte ihr Ziel nach wie vor in der méglichst balden Erlésung des einzelnen 
von Daseinsqual und Wiedergeburt. Sie wurde das ,kleine Fahrzeug“ 
(Hinayanam) genannt. Von ihr unterschied sich das ,groBe Fahrzeug“ 
(Mahéyanam), die im Nordwesten Indiens aufkommende Richtung, welche 
nicht mehr die Erlésung des einzelnen als einziges Ziel kennt, sondern die Welt- 
erlésung durch Buddhaschaft, durch das Auftreten immer neuer Buddhas. Hin 
jeder ist berufen, ein solcher ,,kiinftiger Buddha‘ oder ,, Bodhisattva‘‘ zu werden, 
wozu aber unzahlige Wiedergeburten erforderlich sind, um in der Liebe zur 
Vollkommenheit eines Buddha aufzusteigen. In dieser Zerspaltung war der 
Buddhismus, der anfanglich die alteren Lehren und sogar die philosophischen 
Systeme seiner Zeit ganz in den Schatten gestellt hatte, dem Auftrieb uralten, 
nie ganz erloschenen Volksglaubens, der sich immer und iiberall lieber an sinnliche 
Symbole halt, nicht mehr gewachsen. Er wurde allmahlich durch den Brahmais- 
mus in seiner spateren entarteten Form als Civareligion verdringt und muBte 
gegen 1000 n. Chr., wohl infolge einer Art brahmanischer Gegenreformation, 
ganzlich aus Indien weichen. Diese Tatsache hat sich zu einem sagenhaften Bericht 
von einer furchtbaren Verfolgung verdichtet, in welcher alle Buddhisten ,,von der 
Briicke bis zu den Schneebergen“ (von Ceylon bis zum Himalaya) auf einmal 
gewaltsam ausgerottet worden waren. Der Buddhismus hat dann seine neue 
Heimat in Birma, Siam, Annam, China, Japan, Tibet, in der Mandschurei und 
Mongolei gefunden, nur in Ceylon ist er erhalten geblieben. Aber was sich heute 
Buddhismus nennt, hat wenig Ahnlichkeit mehr mit der einfachen strengen 
Lehre der friiheren Zeiten. Buddha, der allen Berichten zufolge sicherlich ein 
edler, schlichter Mensch gewesen ist und niemals etwas anderes sein wollte als 
Mensch, ist zum Gdétzen geworden, der in fratzenhaften Bildern verehrt wird, 
umgeben von einem Hofstaat von Heiligen und Daimonen, hinter denen sich die 
Gestalten der alten Hindugétter verbergen. Es finden sich dann in Indien noch 
vereinzelte Ansiitze zu theistischen Glaubenssystemen, eine durchgreifende 
Wirkung auf weitere Volkskreise hat keines mehr erzielt. Etwa um das dreizehnte 
Jahrhundert unserer Zeitrechnung scheint die schépferische Kraft des indischen 
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Geistes erloschen zu sein und damit auch seine Kraft zu lebensvoller Religions- 
bildung. ; 

Gemeinsam ist den indischen Religionen die pessimistische Grundstimmung 
und eben darum auch die Sehnsucht nach Erlésung. Gemeinsam ist ihnen die 
Hoffnung auf ihre Erfillung durch absichtliche Abwendung vom sinnlichen 
Dasein und dem dadurch zu bewirkenden Aufstieg in eine leidlose Existenzform 
und wire es selbst der Eingang in das ewige Nichts. Gemeinsam ist ihnen darum 
auch die geringe Bewertung der Sinnenwelt und des irdischen Daseins tiberhaupt, 
das ihnen nur wie ein béser Traum erscheint. Gemeinsam ist ihnen ferner der 
volkstiimliche Glaube an die Seelenwanderung, die aber nicht in ihrer Bedeutung 
als Hilfe der Lauterung, sondern als Potenzierung des Lebensleides, als gesteigert 
pessimistische Lebensperspektive gefiihlt wird. Gemeinsam ist ihnen endlich, 
daB es irgend eine Form der Wahrheit oder des Wissens ist, welche die endliche 
Befreiung von jeder Wiedergeburt vermittelt. Die natiirliche Folge dieser Welt- 
ansicht ist die Abkehr von einer riistigen Betatigung im Leben, das asketische 
Ideal des Waldeinsiedlers oder des Monches. Ein groBer, monumentaler Gedanke 
ist es aber jedenfalls, daB die Erlésung dem Menschen nicht erst in einem un- 
gewissen Jenseits winkt, sondern ein zeitloser Akt ist, der vollzogen ist in dem 
Augenblicke, da die richtige Erkenntnis zu einer inneren, geistigen Wiedergeburt 
gefihrt hat. Der an metaphysischem Tiefsinn kaum zu iberbietende Grund- 
gedanke der Upanischaden und die edle reine Lehre des alteren Buddhismus 
sind Geistesschépfungen, die auch heute noch unserer lebendigen Anteilnahme 
wert sind. Die uns manchmal so fremdartig anmutende Kigenart des indischen 
Geistes in Verbindung mit der Weltferne des Ursprungs jener Lehren webt um 
sie aber einen Schleier von Poesie; der ihnen zudem einen eigenartigen, mit 
nichts Ahnlichem vergleichbaren Reiz verleiht. 
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Die Urreligion der Chinesen 
Von 
Arthur Rosthorn 


Uber die Religionen Chinas sind so viele ausgezeichnete Werk verdffent- 
licht worden, da eine neue Zusammenfassung nur eine Wiederholung bereits 
geleisteter Arbeit wire. Es scheint mir lohnender, die Grenzen dieses Essay 
enger zu ziehen und die héchst kontroverse Frage nach der Urreligion der Chi- 
nesen etwas eingehender zu beleuchten. Denn es ist merkwiirdig, daB die 
Meinungen hieriiber um so weiter auseinandergehen, je mehr die Gelehrten sich 
mit dieser Frage beschaftigen.) 

In den alteren Kompendien wird die chinesische Religion gewéhnlich unter 
den drei Uberschriften: Konfuzianismus, Taoismus und Buddhismus behandelt. 
Indessen, Konfuzius wirkte um die Wende des 6. und 5. Jahrhunderts v. Chr.; 
Laotse, der angebliche Begriinder des Taoismus, war nur um einige Dezennien 
alter; der Buddhismus endlich sandte seine friihesten Apostel erst in der zweiten 
Halfte des ersten nachchristlichen Jahrhunderts nach China. Wie stand es nun 
um die Religion Chinas vor dem friithesten dieser Zeitpunkte ? Diese Friithreligion 
Chinas wird in der Regel unter den Konfuzianismus subsumiert. Es ist dies ein 
ganz willkiirliches Verfahren; denn das konfuzianistische Lehrgebaude hat mit 
Religion sehr wenig zu tun und die einzige Rechtfertigung dafiir, den Namen 
des ,,Meisters‘“‘ auf die alte Reichsreligion zu tibertragen, besteht darin, daB 
die Kenntnis des friihen Altertums uns vornehmlich durch die Schriften der 
konfuzianischen Schule vermittelt worden ist. 

Gegeniiber dieser Gepflogenheit, die alteste Religion der Chinesen mit dem 
Konfuzianismus zu identifizieren, hat der durch seine religionsgeschichtlichen 
Arbeiten riihmlich bekannte Professor de Groot den Taoismus als die Urform 
der chinesischen Religion bezeichnet.?) Auch diese Theorie diirfte sich als unhalt- 
bar erweisen; denn, wenn auch zugegeben werden mag, daf der Taoismus Alter 
ist als Laotse, und wenn auch gewisse Elemente desselben, wie die Yin-Yang- 
Lehre, d. h. die Lehre von den aktiven und passiven Kraften der Natur, von 
der Kosmogonie des Buches der Verwandlungen (des alten Orakelbuches) ab- 
geleitet und um einige Jahrhunderte zuriickdatiert werden mégen, so wird fiir 
das Tao im Sinne einer beseelten Urmaterie (wie Laotse sie sich gedacht hat) 
vor dem ersten Jahrtausend v. Chr. kaum eine Spur entdeckt werden kénnen. 


1) Vgl. W. Grube, Religion und Kultus der Chinesen. Leipzig 1910. S. 23ff. 
2) J. J.M.de Grost, The Religion of the Chinese, New-York 1910, und Uni- 
versismus, Berlin 1918. 
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Die chinesische Religion ist eben, wie jede andere Religion, kein festes, 
unveranderliches Gebilde, das sich einfach beschreiben lieBe wie die Konfi- 
guration des Landes. Selbst das starrste dogmatische System ist dem Wandel 
der Zeiten unterworfen, wie viel mehr erst ein nicht kodifizierter, erst im Werden 
begriffener Glaube, Es ist deshalb von vornherein anzunehmen, da8 die chine- 
sische Religion um 2000 v. Chr. anders beschaffen war, als etwa 500 v. Chr. und 
wieder anders als 500 n. Chr. Dies bestatigt sich bei niherer Betrachtung immer 
mehr. Wahrend wir nun eine groBe Auswahl deskriptiver Werke iiber die Reli- 
gionen Chinas besitzen, fehlte es bisher fast ganz an entwicklungsgeschichtlichen 
Studien.*) 

Wie in der Sprachwissenschaft, so war es auch in der Religionsgeschichte 
friiher iiblich, fiir die Entwicklung ein bestimmtes Schema aufzustellen, etwa der- 
art, daB fiir die ganze Menschheit der Animismus als erste Stufe vorausgesetzt und 
ein allmahliches Aufsteigen bis zum Monotheismus angenommen wurde. Derartige 
Schemata sind a priori abzulehnen; denn die Religion ist allemal ein Spiegel- 
bild des wirklichen Lebens, und das Leben gestaltet sich sehr verschiedenartig, 
je nach den auBeren Bedingungen und Schicksalen eines Volkes. Ein Volk von 
Nomaden, das in der Steppe lebt und ausgedehnte Wanderungen zu unter- 
nehmen gezwungen ist, wird ein anderes Weltbild und damit eine andere Religion 
haben als ein Volk, dessen Wohnsitze von Bergen eingeschlossen und an einen 
FluBlauf gebunden sind. Mit anderen Worten, die Geschichte der Religion ist 
mit der Herkunft und Lebensweise des Volkes auf das engste verkniipft. 

Damit stoBen wir auf eine andere héchst umstrittene Frage: die Frage, ob 
die Chinesen ein autochthones oder ein eingewandertes Volk sind. Es ist hier 
nicht der Ort, diese Frage eingehend zu erértern. Ich habe mich anderen Ortes 
dariiber ausgesprochen*) und die Griinde, welche fiir die Einwandernng der 
Chinesen in ihre heutigen Wohnsitze sprechen, sind bisher nicht entkraftet 
worden. Die soziale Struktur, welche eine strenge Scheidung zwischen einer 
herrschenden Oberschicht (den chinesischen Eroberern) und der unterworfenen 
Plebs (der autochthonen Bevélkerung) erkennen laBt; die Art der Besiedelung 
in geometrisch abgezirkelten Parzellen mit Wohnstiatten, welche genau wie die 
spateren Militarkolonien angelegt waren; die Gliederung des Volkes in Stamme 
und Klans und deren militérische Organisation: alles das charakterisiert die 
Chinesen als ein Eroberervolk, welches sich unter einer numerisch iiberlegenen 
Bevélkerung niedergelassen hatte und sie beherrschte. Aus Sprache und Schrift 
1aBt sich der Beweis erbringen, daB Krieg, Jagd und Viehzucht im Leben der 
alten Chinesen eine héchst wichtige Rolle spielten. Die fortwahrenden Ver- 
schiebungen der Wohnsitze einzelner Stamme und Klans von der Mitte des 
3. bis zum Ende des 2. Jahrtausends v. Chr. beweisen, in wie geringem Grade 
sie bis dahin an die Scholle gebunden waren und wie langsam sich der Ubergang 


8) Beachtenswerte Ausnahmen sind die Arbeiten von B. Schindler, The 
development of the conceptions of Supreme Beings, in Asia Major, Hirth Anni- 
versary Volume, London 1922, und E. Chavannes, Le Dieu du sol dans la Chine 
Antique, im Anhang zu dem Werke Le T’ai chan. Essai de monographie d’un culte 
Chinois. Paris 1910. 

4) Geschichte Chinas in Hartmanns Weltgeschichte. Stuttgart 1923. 
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von der Stammesorganisation zur territorialen Gliederung vollzog. Vor allem 
aber kann man den ProzeB der Erweiterung ihres Machtgebietes nach Norden, 
Osten und Siiden und die Zuriickdrangung oder Assimilierung der nichtchine- 
sischen Stéamme noch in historischer Zeit durch viele Jahrhunderte ver- 
folgen. 

Wenn man sich ein Bild von der Organisation und Lebensweise der Chinesen 
zur Zeit ihrer Einwanderung machen will, so braucht man nur jene der Mon- 
golen im 13. oder der Mandschu im 17. Jahrhundert zu betrachten. Verteilt 
liber eine groBe Flache, geschieden in zahlreiche Stémme und militarisch orga- 
nisiert (Banner), hatten sie ein Oberhaupt, welches aus der Mitte der Stammes- 
fiirsten gewaihlt wurde und zugleich oberster Kriegsherr und Hoher Priester 
der Gesamtheit war. Krieg und Kult pflegen bei den Steppenvélkern das Band 
zu sein, welches die zerstreuten und sonst unabhangigen Stémme zusammenhilt. 
Die heiligen Berge, nach welchen manche Stiimme benannt sind, sind ihre Sammel- 
punkte und Opferstiatten. Die Orientierung im weiten gleichférmigen Raume 
setzt eine gewisse Vertrautheit mit den Erscheinungen des gestirnten Himmels 
voraus. Alle diese Merkmale zeichnen auch die Chinesen bei ihrem ersten 
Auftreten in der Geschichte aus. 

Die reichhaltigste Quelle fiir das Studium der chinesischen Religion sind 
die Ritenbiicher der Tschou-Dynastie, welche zum Teil erst zu Beginn unserer 
Zeitrechnung auf Grund dlterer Texte und Uberlieferungen redigiert worden 
sind. Sie geben ein recht anschauliches Bild der religidsen Ideen und Gebrauche 
jener Periode (11. bis 3. Jahrhundert v. Chr.). Aber die Tschou-Dynastie stellt 
bereits eine relativ spite und sehr hohe Entwicklungsstufe des kulturellen Lebens 
dar und das iiberaus komplizierte System ihres religidsen Kults kann nicht ohne 
weiteres auf die anderthalb Jahrtausende der legendiren Vorgeschichte tber- 
tragen werden. Als Belege fiir diese Frithzeit kommen nur die altesten Literatur- 
denkmialer, das Buch der Urkunden (Schu) und das Buch der Lieder (Schi), 
sowie in anderen Werken eingestreute Uberlieferungen in Betracht. 

Das GottesbewuBtsein stellt sich bei primitiven Vélkern nicht erst auf dem 
Umwege iiber metaphysische Spekulation ein, sondern direkt durch Uber- 
tragung der diesseitigen Ordnung auf das Jenseits. Wie das eigene Land seinen 
Herrscher hat, so muB es ein héheres Wesen geben, welches die Welt regiert. 
Diese Analogie geniigt vollkommen, um die Gottesidee zu erklaren. Gott ist 


das Ebenbild des irdischen Herrschers. Der Name ti (ar) bezeichnet sowohl 
den einen wie den anderen; das Zeichen ming (4 ) bedeutet sowohl die gétt- 
liche Fiigung (das Schicksal) wie den kaiserlichen Befehl. Die oberste Gottheit 
hieB schang-ti ‘Gls air ): deus maximus, oder t’ien (Ke) der Himmel; das 
Oberhaupt des Reiches hieB zur Zeit des Wahlkénigtums ti, der Géttliche, 
spater unter den erblichen Dynastien wang (-F), der Kénig. Wie der Kénig 
von einem Mittelpunkte — seiner eigenen Domine — aus iiber die Stammes- 
_ fiirsten der vier Weltgegenden (Py 7 ) regierte, so waren auch Schang-ti, dem 


obersten Gotte, fiinf sekundire Gétter (dr Tr ) untergeordnet, welche den 
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fiinf Regionen des Weltalls (Nord, Siid, Ost, West und Mitte) vorstanden. Jede 
Weltgegend hatte ihren heiligen Berg ((y rig! wo der Konig von Zeit zu 


Zeit die Fiirsten um sich versammelte und ein feierliches Opfer darbrachte. 
Der ganze Kult war den einfachen pastoralen Gewohnheiten angepaBt, welche 
die Chinesen aus ihrer friiheren Heimat (der Steppe) mitgebracht hatten. 

In den Urkunden und Liedern, welche man zusammenfassend als das alte 
Testament Chinas bezeichnen kann, wird der Name Gottes — wie in unserer Bibe] — 
fast auf jeder Seite angerufen. Schon deshalb, weil der Herrscher als Mandatar 
des Himmels angesehen wurde, der Gott fiir seine Regierung verantwortlich 
war. In allen Segnungen und Heimsuchungen, wie guter und schlechter Ernte, 
Erfolg oder Niederlage im Kampfe, erblickte man Belohnungen oder Strafen 
Gottes. Das Buch der Urkunden zeigt von Anfang bis zu Ende die Tendenz, 
darzutun, wie Gott die tugendhaften Fiirsten zu der héchsten Wiirde, seiner 
Statthalterschaft auf Erden, aufsteigen la8t und die Pflichtvergessenen zu Fall 
bringt. Jeder Krieg gegen ruchlose Herrscher oder unbotmaBige Vasallen — 
und solche Kriege waren in dem wenig zentralisierten Reiche haufig — jeder 
Krieg galt als eih Gottesurteil und jedesmal wurde Gott als der Schiitzer des 
Rechts angerufen. 

Im Buch der Lieder und besonders in den Taya oder Hymnen fiir festliche 
Gelegenheiten erscheint Gott als ein durchaus persénlicher, man kann sagen, fast 
menschlicher, weil auch mit menschlichen Schwachen behafteter Souverin und 
Richter der Menschheit. Da8B er nicht konsequent Schang-ti, der Herr des. 
Himmels, sondern haufig nur t‘ien, der Himmel, genannt wird, besagt keines- 
wegs, daB er als eine Naturkraft verstanden und verehrt wurde. Gott und der 
Himmel waren vielmehr wie bei uns Synonyme. Schang-ti und t’ien, sagt. 
Tschéng-tse in seinem Kommentar zum Tschou-li (I. 419),°) sind eines und 


dasselbe; denkt man an seine Verkérperung (Ht), so spricht man vom 


Himmel; denkt man an seine Allmacht ( Er =F), so spricht man von 


Gott. 

Nach dem Buch der Lieder schuf Gott die Berge (574); er rief die Volker 
ins Leben (505) und machte Gesetze fiir alle Lebewesen (541); er hat die Menschen. 
geboren (337) und ist ihnen Vater und Mutter (340); er sieht alles, was hienieden 
' vorgeht (434); er ist hellsichtig und verstehend (503); er ist es, der seinen Segen 
iiber die Menschheit ausschiittet (635), der aber auch Unheil herabsendet (500) 
und dessen Zorn zu fiirchten ist (503); doch man kann sich nicht auf ihn ver- 
lassen (432), seine Gnade ist unbestandig (503) und er kann auch ungerecht und 
hart sein (312). Die géttliche Allmacht zeigt sich besonders darin, daf er die 
Staaten schafft und ihnen ihre Fiirsten gibt (451, 578, 639), die Guten belohnt. 
(452, 640), die Schlechten mit Hunger und Tod heimsucht (326, 499, 518) und 
sie endlich zu Fall bringt (430). Er erfreut sich des Duftes der Opfergaben (472) 
und sprach zu Konig Wén: ,,Ich gedenke deiner groBen Verdienste (454). Gott. 
sandte eine Schwalbe herab, um dem Ahnherrn der Schang das Leben zu schenken 


5) Ich zitiere das Tschon-li nach der Ubersetzung von E. Biot, das Li-tschi nach. 
Couvreur, das Schu und das Schi nach Legges Ausgabe. 
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(636) und die Mutter des Hou Tschi, des Stammvaters der Tschou, wurde 
schwanger, nachdem sie in die Fu8spur Gottes getreten war (465). 

Mit dieser letzten Legende hat es besondere Bewandtnis; aber die voran- 
gehenden Zitate beweisen zur Geniige, daB der Gott der alten Chinesen ein 
ebenso persénlicher, strenger nnd eifersiichtiger Gott war wie’der des Alten Testa- 
mentes. Auch die Chinesen hielten sich fiir das auserwihlte Volk Gottes, das er 
vor den Barbaren des Nordens und Siidens beschiitzte. So wie oben spricht man 
nicht von einer Abstraktion; so betet man nicht zu einer Naturkraft. 

Neben Gott bestand allerdings noch ein anderes Kultobjekt ersten Ranges: 
das waren die Vorfahren. Der Ahnenkult ist so alt wie das chinesische Volk 
selbst. Er ist das religidse Korrelat der Stammes- und Sippenordnung noma- 
discher Volker und die Grundlage der patriarchalischen Herrschaft. Derjenige, 
welcher dem Kult vorsteht, ist zugleich Trager der weltlichen Autoritaét. In 
der Entwicklung des Ahnenkults sind zwei Stufen zu unterscheiden: zur Zeit 
des Nomadentums, da«die Kohasion der Stiémme noch nicht gelockert war, 


wurde dem Ahnherrn des Stammes (Fifi ) geopfert; spiater, nachdem das 
Volk seBhaft geworden war und die Stimme sich in 6rtliche Gruppen auflésten, 
wurde der Kult dem Begriinder des Klans (WEL) dargebracht. Wahrend der 


letztere in der Regel bekannt und zumeist eine heroische Figur der Vorzeit war, 
tauchen die Ahnherren der Stémme im Dunkel des Mythus unter und gehen auf 
Inkarnationen Gottes oder auf Totemtiere zuriick. Die Mehrzahl der alten 
Fiirstengeschlechter leiteten ihre Herkunft von dem mythischen Kaiser Huang-ti 
ab, so wie die mongolischen Firsten Dschengis-Khan als ihren Stammvater 
verehren, obschon jedes ihrer Banner seinen eigenen Ahnherrn besitzt. In der 
Zeit der Feudalherrschaft benannte sich das Volk oft nach dem Herrn, dem es 
untertan war, und in einzelnen Teilen Chinas soll es noch heute tiblich sein, daB 
das Gesinde den Namen seiner Herrschaft annimmt. Hatte ein Fiirst mehrere 
Frauen, so wurden die Kinder nach ihren Miittern benannt. So spaltete sich 


der Klan in Familien (tek) und mit der Belehnung wurde in spiterer Zeit 


der Familienname vielfach (wie in Europa) durch den Lehenstitel (FE) 


verdrangt. 

Der Ahnenkult schuf innerhalb des Klans und der Familie eine Hierarchie, 
welche fiir die soziale Stellung jedes einzelnen entscheidend war. Zudem war 
er ein Vorrecht des Adels, der sich dadurch streng von der dienenden Klasse 
abhob. Nur fiir den Senior der Familie war es statthaft, das Ahnenopfer dar- 
zubringen und die Zahl der Vorfahren, denen er opfern durfte, richtete sich 
genau nach seinem Range. Wahrend jede adelige Familie ihren Ahnenkult hatte, 
waren die den Géttern dargebrachten Opfer dem Kénig und den regierenden 
Firsten vorbehalten. 

Die religiésen Funktionen des Herrschers zur Zeit des Wahlkénigtums (und 
auch spiter) brachten es mit sich, da der Stammesfiirst (oder Pratendent), 
welcher die kénigliche Wiirde anstrebte, auSer der nétigen Kriegstiichtigkeit 
und Gefolgschaft auch der géttlichen Gnade teilhaftig sein muBte. Als Beweis 
seines Charisma galten einerseits seine gittliche Abstammung, anderseits Offen- 


a, 
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barungen des Himmels, als welche ungewéhnliche Naturereignisse angesehen 
wurden. Und so bildeten sich nicht nur um die mythischen Kénige des frithen 
Altertums, sondern auch noch um die Begriinder der ersten Dynastien Legenden, 
welche ihre Geburt auf iibernatiirliche Einfliisse zuriickfiihrten. Ich verweise 
auf die eben zitierten Stellen aus dem Buch der Lieder, wonach die Stammutter 
der Schang durch eine von Gott gesandte Schwalbe, jene der Tschou durch das 
Betreten einer FuBspur Gottes befruchtet wurde. Das Erscheinen eines Fabel- 
tieres (Kilin), das Nisten eines Phénixpaares im Ahnentempel oder das Auf- 
tauchen einer Schildkréte mit orakelhafter Zeichnung wurden als Offenbarungen 
angesehen, da8 der jeweilige Herrscher der Gottheit genehm war, Aus der vor- 
geblichen Intervention Gottes bei ihrer Geburt erklart sich sowohl der Name 
ti, der Géttliche, wie die Bezeichnung t’ien-tse ( Fe ca ga der Gottgeborene, 
welche den Kaisern von China bis in die neueste Zeit eigen waren. Weil aber 
die Vermengung Gottes mit dem Menschengeschlechte als Blasphemie emp- 


funden werden mochte, lie’ man die Kénige nicht von Schang-ti, dem Schépfer 
und Lenker des Universums abstammen, sondern von einem der fiinf regionalen 


Gétter (Jak HE mp ): welche dem Range nach nur Halbgétter waren. 


Es ist schon erwahnt worden, daB fiir die Nomadenvélker die Berge eine 
besondere Bedeutung haben, als Wegweiser, als Marksteine und als Statten, 
wo sie der Gottheit nahe sind. Viele ihrer Stémme benannten sich nach den 
Hauptbergen ihrer Region. Auch in China finden wir schon in der altesten Zeit 
die vier (spater fiinf) heiligen Berge als die Mittelpunkte, wo die Klanhauptlinge 
sich sammelten, wenn der Kénig seinen Umzug hielt, um sich von ihnen huldigen 
zu lassen, Investituren vorzunehmen oder zu erneuern und dem regionalen Gotte 
zu opfern. Dieser Vorgang ist im zweiten Kapitel der Schu (35) geschildert wie 
folgt: ,,(Bald nach seiner Thronbesteigung) begab sich Schun auf eine Rundreise 
im Osten. Am Berge Taitsung (dem jetzigen T’ai-schan in Schantung) angelangt, 
lieB er (zu Ehren Gottes) einen Scheiterhaufen anziinden und wandte sich ehr- 
erbietig den Bergen und Fliissen (der Region) zu. Dann empfing er die Firsten des 
Ostens; er normierte den Kalender, regelte MaBe und Gewichte und gab An- 
ordnungen hinsichtlich der Riten. In gleicher Weise verfuhr er im Stiden, Westen 
und Norden.“ Dies ist die alteste Form des Opfers, die wir kennen: ein einfaches 
Brandopfer zu Ehren Gottes auf dem Gipfel eines Berges. 


Nicht anders diirfte das sogenannte Féng-schan (5} ie: | Opfer aus- 
gesehen haben, welches die mythischen Kénige vor Schun und die Begriinder 
der drei Dynastien nach ihm auf dem T’ai-schan dargebracht haben sollen, um 
Gott den Antritt der héchsten weltlichen und geistlichen Wiirde anzukiindigen. 
Féng bedeutet einen Erdhiigel, Schan einen religidsen Akt, durch welchen die 
Kénige dem Himmel die Niederlegung ihres Amtes zugunsten ihres Nachfolgers 
kund taten. In der Tschou-Dynastie kam das Féng-schan-Opfer auBer Gebrauch; 
es lebte aber in der Erinnerung fort, denn der Fiirst Huan von Tsch’i (683 bis 642), 
der machtigste unter den Lehensfiirsten seiner Zeit, wollte sich das Recht an- 
mafen, auf dem T’ai-schan zu opfern und konnte nur mit Miihe durch seinen 
Minister Kuan Tschung von seinem Vorsatze abgebracht werden, Erst unter 
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dem ehrgeizigen Kaiser Wu (140 bis 87) der Han-Dynastie wurde dieses Opfer 
_ in anderer Form wieder aufgenommen. Mit zunehmender SeBhaftigkeit, welche 
ungefaihr mit der ersten erblichen Dynastie (Anfang des 2. Jahrtausends v. Chr.) 
zusammenfallt, héren wir nichts mehr von den Rundreisen der Kénige und 
Opfern auf den heiligen Bergen. Das groBe Opferfest, welches alljahrlich zur 
Zeit des Winter-Solstitiums zu Ehren Schang-tis abgehalten wurde, fand auf 
einer kiinstlich erhéhten Terrasse — ahnlich dem heutigen Himmelsaltare in 
Peking — auBerhalb des Siidtores der kéniglichen Residenz statt. Dieser Ort 


hieB tschiao (2B): die Bannmeile) und nach ihm wurde auch das Himmelsopfer 


tschiao benannt. In den Ritualwerken der Tschou-Dynastie wird das Himmels- 
opfer das siidliche tschiao genannt, um es von dem Opfer der Erde, dem nérd- 
lichen tschiao zu unterscheiden. Aber in den alteren Urkunden kommt der 
letztere Ausdruck nie vor und ist unter tschiao immer das Opfer fiir Schang-ti 
zu verstehen. Zahlreich sind im Buch der Lieder die Anrufungen des Himmels, 
und kein einziger Hymnus ist an den Gott oder die Géttin Erde gerichtet. 
Schang-ti umfaBte eben das ganze Universum und so lange sein Kult lebendig 
blieb, war die Spaltung in Himmel und Erde widersinnig. 

Der Kult der regionalen Gétter war nur eine spezielle Form des allgemeinen 
Gotteskults. Er war aus der Vorstellung der Fiinfteilung des Kosmos nach 
Analogie der Einteilung des Reiches hervorgewachsen und fand symbolischen 
Ausdruck in den Opfern bei den heiligen Bergen. Ein Kommentar zu der Stelle 
des Tschou-li (I. 414), wo von dem Brandopfer fiir Schang-ti die Rede ist, besagt: 
der Schang-ti des Himmels entspricht dem Beherrscher der Erde; die fiinf Re- 
genten der Geisterwelt sind den Fiirsten der vier Weltgegenden vergleichbar. 
Auch Ma Tuan-lin weist auf die Parallele zwischen den fiinf regionalen Géttern 
und den fiinf heiligen Bergen hin. Das Opferzeremoniell war das gleiche wie 
bei dem Hauptopfer des Schang-ti; aber die Opfer wurden nicht mehr auf den 
heiligen Bergen vollzogen, sondern auf kinstlich erhodhten Opferstaétten an der 
Peripherie der Hauptstadt und nahmen mehr und mehr den Charakter einer 


Feier der vier Jahreszeiten (00 Sa) an. 


Der bekannte Kommentator Tschéng-Hsiian, gestiitzt auf die astro- 
logische Interpretation des TschTun-tschtiu, weist Schang-ti und den finf 
Untergéttern ihre Sitze in bestimmten Sternen an. Schang-ti hat seinen Sitz im 
T’ai-wu, dem Dreigestirn in der Sterngruppe Héng (Wage), welche den Siiden 
dominiert. Der Gott des Friihlings und des Ostens heiBt Lingweiyang, jener 
des Sommers und Siidens Tsch’ip’iaonu; jener des Herbstes und Westens Po- 
tschaotschii; jener des Winters und Nordens Hsiekuangtschi und jener der Mitte 
Hanschuniu.*) Diese Namen, welche auf einen fremden Ursprung hinzuweisen 
scheinen, bezeichnen Gestirne, nach welchen die regionalen Gétter benannt 
wurden. Diese wurden auch mit den fiinf Planeten identifiziert.’) Es ist nicht 
ausgeschlossen, da sie urspriinglich Astralgottheiten waren; doch die Quelle, 
aus welcher Tscheng Hsiian geschépft hat, gilt als spat und unsicher. 


6) Chalmers, Astronomy of the Ancient Chinese, in Legges Chinese Classics 


III. Proleg. 9. 
7) E. Chavannes, Mémoirs Historiques III/, 409. 
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Bei der Identitat des Namens und des Zeremoniells ist es oft ungewiB, ob — 
unter Schang-ti die oberste Gottheit oder einer der regionalen Gétter zu ver- 
stehen ist. Im allgemeinen nimmt man an, da Schang-ti nur auf dem Himmels- 
altar stidlich der Hauptstadt geopfert wurde und da8 alle Opfer, welche im 
Ahnentempel oder an anderen Stiitten dargebracht wurden, den regionalen 
Gottern galten. Ein weniger sicheres Kriterium war die Zeit des Opfers. Denn, 
wenngleich das regulare Opfer des Schang-ti mit dem Winter-Solstitium zusammen- 
fiel, so gab es doch auch irregulire Opfer, welche aus besonderen Anlassen, 
z. B. vor und nach Kriegsziigen, zu anderen Zeiten vollzogen wurden. Solche 


Opfer hieBen zum Unterschiede von dem normalen tschiao- Opfer lei (#8), wenn 


sie in der Residenz, und ma (mili). wenn sie im Felde gebracht wurden. 
Das Litschi (I. 278) sagt: ,,. Wenn der Konig im Begriff ist, die Residenz zu ver- 
lassen, so opfert er dem Schang-ti“‘, und das Tschou-li (I. 439): ,, Wenn im Reiche 
ein Ungliick (z. B. eine Uberschwemmung) eintritt, so opfert er dem Schang-ti.“ 
Zu beiden Stellen bemerken die Kommentare, da die Opfer den regionalen 
Géttern galten. »Sowohl bei dem Opfer, welches alljahrlich im ersten Friblings- 


monat | v4 ie) dargebracht wurde, um eine gute Ernte zu _ erbitten 


Gir aki wie bei dem Regenopfer (), welches regelmaBig im Frihsommer 
und anlaBlich jeder Diirre vollzogen wurde, waren es die Gétter der finf Regionen, 
welchen geopfert wurde. Beide Opfer durften auch von den Lehensfirsten dar- 


gebracht werden, wihrend das Recht Schang-ti zu opfern dem K6nig allein zustand. 


Zu beachten ist endlich die Frage der Stellvertretung. Fiir Gott, den Herrn 
des Himmels, gab es keine Stellvertretung. Hingegen wurde dem regionalen 
Gotte, von welchem das Herrschergeschlecht abzustammen vorgab, der Ahnherr 
des Geschlechtes beigesellt und dieser Ahnherr wurde beim Opfer durch einen 
Nachfahren vertreten, der an seiner Stelle die Gaben entgegennehmen konnte. 
Die siebente Hymne des Tschou (Schi 575) wurde, wie die Einleitung besagt, 
beim Opfer fiir Kénig Wén im Ahnentempel gesungen und die zehnte Hymne 
(Schi 580) feiert Houtschi als wiirdigen Teilnehmer am Himmelsopfer. Houtschi, 
dessen mysteriése Geburt in einer anderen Ode (Schi 465) beschrieben ist, wurde 
von den Kénigen der Tschou und den Herzogen von Lu als der entfernteste 
Vorfahre ihres Geschlechtes verehrt. Die zitierten Stellen aus den Liedern 
scheinen einen Passus im Hsiao-tsching zu bestiitigen, wonach Houtschi am 
Tschiao- Altare zu Seiten der Himmels und Wen-wang im Ahnentempel zu Seiten 
Gottes geopfert wurde, wobei unter dem Himmel Gott und unter Gott die regio- 
nale Gottheit zu verstehen ist. Das wire eine Neuerung gewesen, fiir welche es 
vor der Tschou-Dynastie kein Beispiel gab. Im iibrigen ist die strikte Unter- 
scheidung zwischen Schang-ti und den fiinf sekundiren Géttern ziemlich irre- 
levant, wenn wir von der Annahme ausgehen, daB es urspriinglich der eine Gott 
war, dem zur Zeit des Wanderlebens bald auf diesem, bald auf jenem Berge 
geopfert wurde, und daf nach Stabilisierung der Wohnsitze die vier Opfer- 
stitten im Umkreise der Hauptstadt als ein Uberbleibsel jener alten Sitte an- 
zusehen sind. 
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Uber den Ahnentempel sind viele Bande geschrieben worden. Man hat 
ihn bis ins kleinste Detail rekonstruiert, jeder auf seine Weise. In der Hsia- 


Dynastie hie8 er schi-schi (-{H: ae), die Halle der Generationen; in der Schang- 
Dynastie tsch’ung-wu (= JB); das Haus mit dem doppelten Dache, in der 


Tschou-Dynastie ming-t’ang (HA FT), die Halle des Lichts. Hier fanden die 


periodischen Empfinge der Firsten und die Verlautbarungen der kéniglichen 
Dekrete, vor allem aber auch die den Vorfahren geltenden Kulthandlungen 


statt, fiir welche ein besonderer Raum, das Allerheiligste (K Jaq oder "i aA jay ) 


reserviert war. Der Ahnentempel ist eine der altesten Institutionen Chinas. 
Schon der mythische Kaiser Schénnung, der vielleicht nur eine Personifikation 
des Uberganges zum Ackerbau ist, soll ein Gebaude errichtet haben, dessen 
Form in dem spiteren ming-t’ang fortlebte. Es war angeblich im GrundriB 
quadratisch, oberhalb gewélbt, mit Stroh gedeckt und von Wall und Graben 
umgeben. Ein Wallgang mit Wachtiirmen vervollstandigte den Bau, der ganz 
den Charakter einer Festung hatte. Spitere Erklarer sahen in der eigenartigen 
Konstruktion des ming-t’ang einen symbolischen Ausdruck fiir die Vereinigung 
des runden Himmelsgewélbes mit der quadratisch gedachten Erde. Man braucht 
jedoch nicht zu so weit hergeholten Erkliarungen zu greifen. Kuppelbauten 
auf kubischer Basis sind in den holzarmen Gegenden Zentralasiens hiufig genug 
und Wall und Graben sind die tiblichen Verteidigungswerke, welche noch heute 
in keiner gréBeren Ortschaft fehlen. Auch der Name ,,Halle des Lichts‘‘ bedarf 
keiner tiefsinnigen Auslegung, sondern bedeutet einfach die Halle mit der Siid- 
front. Das ming-t’ang war urspriinglich nichts anderes als die Burg, in welcher 
der Kénig residierte und wo sich alle 6ffentlichen Angelegenheiten abspielten. 
Hier befanden sich die Schreine der Vorfahren und hier wurden die Opfergerate 
und Archive des Staates aufbewahrt. Wir wissen, daB die Funktionen des Kénigs 
sehr einfache und vorwiegend kultische waren. Die iibrigen Fiirsten hatten 


analoge Einrichtungen; bei ihnen entsprach der Ahnentempel (Se Jey) 
dem ming-t’ang des Kénigshauses. 


Spiater, als die Macht der Kénige erstarkte, trat auch eine Differenzierung 
der geistlichen und der weltlichen Funktionen ein. Die letzteren wurden nach 


einem gesonderten Palais (ER as) verlegt und nur die religidsen Handlungen, 


soweit sie nicht am Himmelsaltare stattfanden, auch weiterhin im ming-t’ang 
vollzogen. Ja, im weiteren Verlaufe wurde fiir die niheren Vorfahren, welchen 
regelmaBig geopfert wurde, im Palast selbst ein Tempel errichtet und so .blieb 
fiir das ming-t’ang nur mehr der Kult der fiinf Gétter tibrig, bis in der zweiten 
Hialfte der Tschou-Dynastie dieser Kult verblaBte und das ming-t’ang 
verfiel. Wenn zu Beginn der Han-Dynastie die fiinf Gétter wieder zu Ehren 
kamen, so war dies nicht etwa eine Neuerung, sondern der Versuch, eine uralte 
Tradition wieder herzustellen und dem Absolutismus eine religidse Sanktion zu 
geben. 

Mit dem Beginn der Tschou-Dynastie, um 1100 v. Chr., tritt die kulturelle 
Entwicklung Chinas in ein neues Stadium. Die Phase des Wanderlebens war 
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definitiv iiberwunden. Wahrend die Kénige der Schang-Dynastie ihre Residenz 
noch siebenmal gewechselt hatten, verlegten die Tschou ihre Hauptstadt nur 
einmal unter dem Drucke auBerer Feinde. Mit der Stabilisierung der Wohnsitze 
lockerten sich die Klanverbande und die territoriale Gliederung trat an ihre 
Stelle. Die ersten Koénige waren stark genug, das Lehenswesen tberall durch- 
zusetzen und mit der Tschou-Dynastie beginnt das feudale Zeitalter Chinas. 
Die Beziehungen der Feudalherren zum Kénigshause, die Zentralverwaltung 
und die kultischen Angelegenheiten wurden einer systematischen Regelung 
unterzogen, welche in einem Ritualkodex, dem Tschou-li, niedergelegt ist, der 
allerdings mehr wie ein administratives Programm, denn wie ein Bild der Wirk- 
lichkeit anmutet. Dennoch ist der theokratische Charakter des K6nigstums 
darin noch deutlich erkennbar. Was aber an den Ritualbiichern der Tschou- 
Dynastie besonders auffallt, ist das Zuriicktreten der Persénlichkeit Gottes 
und die Materialisierung des Himmels, welcher alsbald die Erhebung der Erde 
zu einer ebenbiirtigen Gottheit folgt. Und dann werden Sonne, Mond und andere 
Gestirne und Naturkrafte in das Pantheon aufgenommen, welches genau wie 
das Beamtentum eine Hierarchie bildet, in der jeder Gott und jeder Geist den 
ihm angemessenen Platz einnimmt und den ihm gebtihrenden Kult genieBt. 
Das Ganze macht in seiner RegelmaBigkeit den Eindruck eines kiinstlichen 
Systems, aufgebaut auf einer dualistischen Weltanschauung, wie sie im Buche 
der Verwandlungen Ausdruck findet. 

Dem Himmelsaltare gegeniiber wurde jetzt also an der Nordseite der Stadt 
ein Altar der Erde errichtet und Sonne und Mond erhielten Opferstatten im Osten 
und Westen. Namhafte chinesische Gelehrte haben den Gott der Erde von den 


Schutzgeistern der Territorien (nk) algeleitet.§) Diese lokalen Schutzgeister 


sind aus dem Ritus der Investitur hervorgegangen. Die Belehnungen diirften 
urspriinglich bei den heiligen Bergen der verschiedenen Regionen stattgefunden 
haben und bestanden in der Uberreichung einer Scholle Erde durch den Kénig. 
Die Erde hat je nach der Region ihre besondere Farbe. Als die Rundreisen der 
Konige aufhérten, wurde die Investitur, wie alle Kulthandlungen, in der kénig- 
lichen Residenz vorgenommen. Hier befand sich ein kleiner kiinstlicher Higel, 
in vier Quadranten geteilt, jeder Quadrant aus Erde der fiir die betreffende 
Region charakteristischen Farbe geformt und an der Spitze mit gelber Erde 
bedeckt.®) Dem Belehnten wurde eine Handvoll Erde jener Farbe iiberreicht, 
die der Lage seines Territoriums entsprach. Er nahm diese Scholle auf sein 
Lehen mit und errichtete dariiber einen kleinen Tumulus als sichtbares Wahr- 
zeichen seiner Hoheitsrechte. Naeh dem Yii-kung (Schu 105) war es die Provinz 
Hsii, welche die fiinf Erdsorten als Tribut an den Hof abzuliefern hatte. 


Jedes Lehen und jede Domine, mit welcher Hoheitsrechte verbunden waren, 
hatte einen solchen Tumulus. Auf dem Erdhiigel wurde ein Baum gepflanzt; 


8) Uber den Gott der Erde und die lokalen Schutzgétter vgl. E. Chavannes: 
Le T’ai chan. Essai de monographie d’un culte Chinois. Paris 1910, Appenice. 

®) Im Jahre 1900, als der kaiserliche Hof Peking verlassen hatte, entdeckte ich 
in einem verborgenen Winkel des Palastes einen finffarbigen Erdhaufen, auf den 
diese Beschreibung genau pabt. 
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er hatte eine Umfriedung, aber kein Dach. Das Schicksal des Fiirstengeschlechtes 
galt als so eng mit diesem Heiligtum verbunden, dafi der Untergang des einen 
jenen des andern nach sich zog. Fiel er in die Hinde der Feinde, so wurde iiber 
dem Tumulus ein Dach errichtet, um ihn vom Himmel abzuschneiden und dadurch. 
unwirksam zu machen. Dies zu einer Zeit, da man gewif noch nicht auf die 
Idee gekommen war, da die Erde als weibliches Element der Befruchtung des 
mannlichen Himmels bedurfte. Sowohl die Form des Heiligtums, wie der 
Gebrauch, dieses dem Himmel unsichtbar zu machen, lassen vielmehr vermuten, 
daB es nicht dem Kult eines Erdgeistes diente, sondern nur eine Abspaltung 
von dem primitiven Gotteskult auf den heiligen Bergen war. Unter dem Sché 


ist nicht die Erde im Gegensatz zum Himmel, sondern das Territorium (EX) 
im Gegensatz zum Weltreich (K -) zu verstehen. Den lokalen Schutz- 


geistern (Wi-b) wurde mit der Zeit auch ein Genius der Fruchtbarkeit (FR) 


beigegeben. Uber die Frage, ob der Schutzgeist eines Landes als Geist der Erde 
anzusehen sei, bestand schon unter den Kommentatoren der spaiteren Han- 
Dynastie (1. und 2. Jahrhundert n. Chr.) ein langwieriger Streit. Wahrend 
Tscheng Hsiian und seine Schule die Frage bejahten, wurde sie von Tschia 
K’ui, Ma Yung und Wang Su verneint. Die letzteren nahmen an, dai sowohl 
die Schutzgeister wie die Genien der Fruchtbarkeit nichts anderes waren als die 
Seelen verstorbener Manner, welche sich um die Verwaltung einerseits und den 
Feldbau andererseits verdient gemacht hatten und als Personifikationen der 
Ordnung und der Fruchtbarkeit verehrt wurden. Ihre Traiger wurden im Laufe 
der Zeit wiederholt gewechselt. 

Im Tschou-li, dem schon erwahnten Ritualkodex, werden drei Kategorien 


iibersinnlicher Wesen unterschieden, nimlich Geister des Himmels (i) solche 


der Erde (Tit) und Manen der Verstorbenen ( 5): Wahrend die Geister 


und Manen in der Altesten Literatur haufig genannt werden, kommt ein Geist 
der Erde dort iiberhaupt nicht vor. Die Trinitaét Himmel, Erde und Mensch 


( = ba) ist ein spezifisches Produkt der Tschou-Philosophie und den alten 


Chinesen noch fremd. Soweit aus den altesten Quellen erkennbar, besaBen 
die Chinesen in der Friihzeit nur zwei Kultobjekte ersten Ranges: Gott und die 
Ahnen, und auch diese in eigenartiger Weise miteinander verkniipft. 

Wenn im Buehe der Lieder von Geistern die Rede ist, so sind damit immer 
die Genien des Ortes oder die menschlichen Vorfahren gemeint. So lesen wir 
(Schi 377): ,,Unsere Hirse und unsere Limmer brachten wir den Genien des 


Ortes (nib) und der Region (Fr) dar“, und (Schi 382): ,,Sie kommen den 
Genien der Region ein Brandopfer darzubringen“; endlich (Schi 532) anlaBlich 
einer groBen Diirre: ,,Wir baten frih um ein gutes Jahr, den Genien (H ji) 
brachten wir Opfer dar; doch Gott im Himmel trotz alledem Er achtet nicht 
auf unser Flehn.“ Ein Brandopfer wurde nach den Ritenbiichern nur dem 


Himmel dargebracht, waihrend die der Erde geweihten Opfergaben verscharrt 
wurden. Aus den zitierten Liedern geht ferner hervor, da fang und sché fast 
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vertauschbare Begriffe sind und die Schutzgétter einer engeren und weiteren 
Sphire bedeuten, sowie da8 Gott und Gott allein dem Menschen die Segnungen 
gewaihren kann, um derentwegen er opferte nnd betete. 

Die tibrigen Stellen im Buch der Lieder beziehen sich durchwegs auf die 
Ahnen. Besonders deutlich ist dies in den Versen ausgesprochen (Schi 370): 
»,Erhaben sind unsere Vorfahren; ihre Geister nehmen das Opfer gnadig ent- 
gegen; ihre Nachkommen sind von ihnen gesegnet und belohnt durch Glick 
und hohes Alter.‘ In derselben Hymne, weiter unten, lesen wir: ,,Nach Beendi- 
gung der Férmlichkeiten begibt sich der Opfernde auf ein Signal der Glocken 
und Trommeln auf seinen Platz und der Leiter der Zeremonie verkiindet, daB 


die Geister das Trunkopfer beendet haben. Der Vertreter des Ahnherrn ( FP) 


erhebt und entfernt sich unter Trommelschlag und Glockengeliute und die 
Geister kehren in ihr Reich zuriick.“‘ Es gab damals weder bildliche Dar- 
stellungen der Verstorbenen, noeh Ahnentafeln, und so wurde ein jiingeres Mit- 
glied der Familie entsprechend eingekleidet und muBte den Toten mimen, dem 
das Opfer galt. Mit dem Ende der Tschou-Dynastie (3. Jahrhundert v. Chr.) 
hért diese mimische Stellvertretung auf. 

Der Inhalt dieser Studie 1aBt sich dahin zusammenfassen, daB die chine- 
sische Religion in ihrer altesten Form ein reiner Monotheismus, der Kult eines 
persénlichen, das Weltall beherrschenden Gottes war. Der irdische Herrscher 


(AL = , der erste unter den Fiirsten } war goéttlicher Abstammung und Man- 


datar des Himmels, der seinen Willen durch Offenbarungen kundgab. Nach 
Analogie der Einteilung des Reiches dachte man sich das Universum in finf 
Regionen geteilt und die Opfer, welche dem Einen Gotte auf den heiligen Bergen 
der fiinf Regionen gebracht wurden, fiihrten zu der Vorstellung der fiinf regionalen 
Gotter, welche als Vertreter der Gottheit in einem engeren Wirkungskreise und 
als Mittelglieder zwischen Gott und der Menschheit zu denken sind. Eine 
weitere Abspaltung von dem Kult der regionalen Gétter war der Kult 
der lokalen Schutzgeister, welche ebenfalls als Manifestationen Gottes in 
einer noch engeren Sphare, den Territorien der Lehensfiirsten, anzusehen 
sind. Von einem Kult der Erde, von Sonne, Mond und Planeten, von 
Wind und Regen u. dgl. ist*in den Urkunden der Frithzeit noch nichts zu 
finden. Der Ahnenkult geht bis in die alteste Zeit zuriick. Er ist mit dem Mono- 
theismus sehr gut vereinbar, zumal als die gottbegnadeten Herrscher die Her- 
kunft ihres Geschlechtes in letzter Linie auf die Gottheit zurickfihrten. 

Der hier angedeutete Entwicklungsgang fiihrt bis zum Anfang des 1. Jahr- 
tausends v. Chr. Von da an lésen sich die géttlichen Funktionen mehr und mehr 
von der Gottheit ab und verselbstandigen sich. Hatte man friiher zu Gott um 
eine gute Ernte, um Regen, um den Sieg im Kampfe usw. gebetet, so wendete 
man sich jetzt an den Gott der Erde, den Genius der Fruchtbarkeit, die Be- 
herrscher von Regen und Wind, den Kriegsgott. Je mehr die Zahl der Gétter 
zunahm, um so mehr wurde die Gottheit ihrer Persénlichkeit entkleidet, bis 
sie unter dem Einflusse der materialistischen Philosophie dieses Zeitalters dem 
materiellen Himmel gleichgesetzt und zu einer bloBen Naturkraft herabgedriickt 
wurde. So kompliziert der Kult nach den Ritualwerken der Tschou-Dynastie 
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bereits war, so erscheint er einfach im Vergleich mit der schon fast pantheisti- 
schen Idolatrie der spiten Han-Dynastie (1. und 2. Jahrtausend n. Chr.) und 
diese Idolatrie erreichte ihren Héhepunkt unter der taoistischen Vorherrschaft 
der Periode der Wei und Tschin (3. und 4. Jahrhundert). Wir sehen also, daB 
die religisse Entwicklung in China eine dem gelaufigen Schema der Theoretiker 
geradezu entgegengesetzte Richtung eingeschlagen hat und schon deshalb ist 
die Uberpriifung des Materials zur Kenntnis der Urreligion der Chinesen von 
besonderem Interesse. 


Die Religionen der Erde 7 


Griechen und R6mer 
Von 
L. Radermacher 


Die Poesie der Griechen hat einmal engste Beziehung zur Religion besessen. 
An den Festen der Gétter wurden die epischen Lieder vorgetragen. Zu den 
Reigen, die man zu Ehren einer Gottheit tanzte, dichteten begeisterte Sanger 
den Text. Als das Drama entstand, da war es ganz im Dienste des Kultus. 
Aeschylus und Sophokles, die klassischen Vollender der Tragédie, haben ihr 
Werk nicht nur geschaffen, um durch den Glanz des Spieles zur Verherrlichung 
der Feste beizutragen, die dem Gotte Dionysos gefeiert wurden. Die Auffiihrung 
einer Tragédie und Komédie war nicht nur ein Teil heiliger Handlung. Die 
Dichter haben ihre Schépfungen auch mit religidsen Gedanken gefillt, itberhaupt 
war ihre Absicht, indem sie das Bild vom Sieg und Untergang eines gewaltigen 
Heldenlebens entwarfen, im Zuschauer jene Erschiitterung auszulésen, die der 
Nahrboden frommer Gedanken ist. Daher spricht im sophokleischen Aias die 
G6ttin Athene: ,,Lerne jeder, der diese Dinge schaut, nie ein tiberhebliches Wort 
gegen die Gétter zu auBern, noch sich hoffartig zu erheben, falls er durch die 
Kraft seiner Faiuste mehr Gewicht hat als ein anderer oder durch abgriindigen 
Reichtum. Ein Tag reicht hin, um alles Menschenwerk zu stiirzen und zu heben. 
Aber den Braven lieben die Gétter und hassen den Bésen.‘‘ Selbst Euripides, 
der als ein Rebell gegen den alten Glauben und die frommen Uberlieferungen 
der Vater aufgetreten ist, hat die Gewohnheit, am Ende der Tragédie Gétter 
zu den Menschen persénlich reden zu lassen. Bis zum Abschlu8 des V. Jahr- 
hunderts galt der Dichter als berufener Lehrer des Volkes. Vor allem Homer. 
Kines Tages hatte man auch begonnen, iiber den Ursprung der Dinge zu gribeln 
und nach der Herkunft von Géttern und Menschen zu fragen. Wieder sind es 
Dichter gewesen, die auf solche Fragen die erste Antwort gaben, keine strengen 
Denker, sondern begeisterte Sanger, die aus Ergriffenheit und unmittelbarem 
Schauen heraus in die Form des Verses banden, was sie vom Anfang des Seins 
und seiner Entwicklung bis in die letzten Tage wufBten. Als die Denker, 
die Philosophen, auf den Plan traten, gerieten sie schnell in einen Gegensatz zur 
Volksreligion. Ihnen erschien Homer widerspruchsvoll und unsittlich, der 
Gétterglaube des Volkes roh und dumpf. Aber indem sich einige unter ihnen 
zu hoher Auffassung vom Wesen des Géttlichen aufschwangen, nahmen sie 
doch nur wenige Anhanger mit. Manche Denker gelangten auch zu einer volligen 
Leugnung des Gétterglaubens, andere lieSen den Géttern zwar ihr Dasein, doch 
meinten sie, daB es sich in seliger Abgeschiedenheit fern von allem Weltgeschehen 


Griechen und Rémer 99 


voliziehe. Die groBe Menge hatte fiir all das nur Miftrauen, die Gebildeten neigten 
mehr und mehr der Skepsis zu, da sie sahen, wie die Weisen untereinander uneins 
waren. 

Die Rémer haben solch eine Entwicklung, wie sie den Griechen beschieden 
war, nie erlebt. Poesie und Philosophie kommen zu ihnen, zum Teil schon alt 
geworden und der religidsen Wurzel entfremdet. Aber was die Griechen brachten, 
das stieB auf ein gesundes und praktisches Bauernvolk, das zih am Alten hing 
und vom Neuen mit verstindigem Sinn nur soviel zu erfassen suchte, als dem 
Gedeihen des Staates und seiner Biirgerschaft frommte. Charakteristisch sind 
die Mafinahmen, die in dem Rom des II. Jahrhunderts v. Chr. sozusagen Schlag 
auf Schlag einander folgen, im Jahre 186 das Senatus consultum de Bacchanalibus, 
das die wilden, orgiastischen Formen des Gétterkultes abzuwehren sucht, 173 
werden die Epikureer Alkaios und Philiskos ausgewiesen, 161 die Philosophen 
und Rhetoren schlechthin, 155 wird eine Philosophengesandtschaft, die von 
Athen gekommen war, aus Rom entfernt. Rodmisches religidses Denken meidet 
die Leidenschaft und den Uberschwang, es geht in ruhigen Bahnen, getreu dem 
Grundsatz, den ein rémischer Dichter aufgestellt hat und der lautet: ,,Ein MaB 
ist in den Dingen, es gibt bestimmte Grenzen, diesseits und jenseits deren das 
Rechte nicht bestehen kann.‘‘ Innerhalb dieser Grenzen zeigt sich allerdings 
eine erstaunliche Aufnahmefahigkeit. Das Entgegenkommen der Romer gegen- 
iiber fremdem Gétterglauben beruht zum Teil auf abergliubischer Furcht, die 
sich nur da ins Gegenteil verkehrte, wo der fremde Glaube dem Wohl des Staates 
verderblich schien. 

' Was bisher vorgetragen wurde, zeigt, daB antike Religion sich unter Ein- 
fliissen entwickeln und fortbilden konnte, die heutzutage fiir das religidse Denken 
nicht ernstlich mehr in Betracht kommen. AuBerdem fehlt durchaus eine reli- 
gidse Instanz, die sich vorbehalt, festzustellen, was jeder zu glauben oder nicht 
zu glauben hat. Es gibt iiberhaupt keine Theologen in unserem Sinne. Wohl 
ist der Name Theolog von den Griechen geprigt, er bezeichnet eine Person, die 
von den Géttern redet, dichtet, schreibt, es ist aber immer die Betatigung eines 
einzelnen, und sie bleibt fiir die groBe Menge belanglos. Wir sind gewohnt, als 
charakteristisch fiir eine Religion die Tatsache anzusehen, dab bestimmte 
Glaubenssitze vorliegen, an die sich zu halten verpflichtet ist, wer zu der Gemein- 
schaft gezihlt werden will. Solche dogmatische Bindung war dem Gefiihl des 
antiken Heidentums fremd. Ebensowenig kannte es eine Bindung an das religidse 
Gesetz, wie das Judentum. Auch von Staats wegen kiimmerte man sich um das 
religidse Verhalten der Birger héchstens insoweit, als eine Verleugnung oder 
6ffentliche Beleidigung der Gétter nicht zugelassen wurde. Denn da die Gétter 
reizbar und auf ihre Ehre bedacht waren und auBerdem die Macht besaBen, 
Vergeltung zu tiben, so muBte man vorsichtig mit ihnen umgehen und wollte 
Gottesleugner und dergleichen Frevler in der Gemeinde nicht dulden. Vom 
Zorn der Gétter getroffen, konnte wohl ein Schiff untergehen, ein Haus um 
eines einzigen Siinders willen einstiirzen, dieser eine konnte alle anderen Insassen, 
mochten sie noch so fromm sein, mit sich ins Verderben reiBen; das war antiker 
Glaube. Im iibrigen war die Religion der Griechen und Rémer im héchsten 
Grade persénlich und individualistisch und ihr besonderes Kennzeichen gegen- 
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tiber den Gesetzes- oder Dogmenreligionen war die Toleranz. Der Individualismus 
der Griechen zeigt sich ja auch in ihrer Staatenbildung, worin sie es weiter 
getrieben haben als selbst das Heilige Rémische Reich Deutscher Nation. Der 
Typus des griechischen Staates ist der Stadtstaat; jede Polis war souveran, wie 
jetzt etwa Wien im Lande Osterreich. Aber auch das Rémerreich ist aus einem 
Stadtstaat herausgewachsen und hat sich von seinen Urspriingen her die Bunt- 
heit der religidsen Moglichkeiten bewahrt. 

Zu den Wesen, die er als géttlich verehrte, konnte der Mensch sprechen 
und durfte hoffen, von ihnen verstanden zu werden. Er konnte ihnen Winsche 
und Beschwerden vortragen und konnte ihnen Gaben bieten, um sie freundlich 
zu stimmen. Wer sie waren, diese Wesen, wuBte man entweder aus den Uber- 
lieferungen des staatlichen Verbandes, dem man angehoérte, oder aus Uber- 
lieferungen der eigenen Familie. Vornehme Geschlechter hatten einen géttlichen 
Ahnherrn. Die Uberlieferungen waren allenthalben verschieden. So ergab sich 
fiir den, der das Ganze tiberzihlen wollte, eine beinahe iiberwiltigende Fille 
der géttlichen Gestalten. Es ist ein ausgesprochener Polytheismus, mit dem 
wir zu tun haben. Freilich in seinem Bilde hat es im Laufe der Zeit Mischungen 
und starke Verschiebungen gegeben. Hinzelne gottliche Erscheinungen, wie vor 
allem Zeus, haben sich zu strahlendem Glanz erhoben, ihr Kult ist von einer 
Stadt zur anderen gewandert, hat andere sozusagen aufgesogen und steht zuletzt 
iiberall dort fest, wo Griechen wohnen. Andere, einst miachtig, sind von ihrer 
Hohe herabgesunken. Ganz neue Gétter sind aufgetreten, teils aus weiter Ferne 
eingewandert, teils auf Grund irgend eines wunderbaren Ereignisses erkannt 
und der Verehrung zugefiihrt. Es zeigen sich auch bei den Menschen sehr ver- 
schiedene Phasen religidser Ergriffenheit; Schwarmgeisterei, Sektenwesen, Ge- 
heimbiindlerei sind in Hellas zu beobachten, bei einzelnen, besonders Bevorzugten 
ein hohes Sich-Erheben tiber die gemeinen Vorstellungen des Volkes. Hs ist also, 
im Ganzen genommen, ein so buntfarbiges Bild, daB es fast unméglich erscheint, 
davon in Kiirze eine wirkliche, greifbare Vorstellung zu vermitteln. Wir wollen 
nun hier nicht von denen sprechen, die schon in der Antike zu hoher und reiner 
Gotteserkenntnis vorgedrungen waren, sondern von den sogenannten kleinen 
Leuten und von der Volksreligion. 

Auch der einfache Mensch schépft ein Wissen von Gott aus persénlichem 
Erleben. Die Welt, in der er mitten drinnen steht, ist ihm ein wunderbares, 
unbegreifliches und darum vielfach unheimliches Ding. Fortgeschrittene Natur- 
erkenntnis hat uns gelehrt, wie das Gewitter entsteht und vergeht; wenn die 
Sonne am héellichten Tage sich plétzlich verfinstert, so wissen wir, daB es die 
Folge eines durchaus natiirlichen Vorganges ist, von dem nach wenigen Stunden 
keine Spuren mehr vorhanden sein werden. Wilde Tiere schrecken uns nicht 
mehr. Durch den Wald und die Einéde fiihren gebahnte Wege. Trotzdem 
fiirchtet sich auch im heutigen Europa noch mancher, nachts allein durch den 
Wald zu wandern, weil Finsternis, Einsamkeit und Stille ihn beunruhigen. Wie 
mancher unter uns wiirde Bedenken tragen, eine Nacht auf einem Friedhof zu 
verweilen! Sogar fiir uns bedeutet die Phantasie eine Macht, wie viel mehr fiir 
den Menschen, dem die umgebende Natur noch unzihlige Riatsel bietet. Er 
sieht, wie Wachstum und Verderben seiner Herden und seiner Saat abhangig 
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sind vom Eintritt von Ereignissen, auf deren Verlauf er ganz und gar keinen 
Kinflu8 hat. Im Traume werden ihm sonderbare und unbegreifliche Gesichte. 
Heute fihlt er sich gesund, morgen bedroht schwere Krankheit sein Leben. 
Aller Riitsel einfachste Lésung ist ihm die Annahme von geheimnisvollen 
Machten und Kraften, die um ihn wirken. To xgatodv na&v vouilera. eds: 
Alles Ubermichtige gilt als Gottheit. Und da der Mensch erkennt und weil, da 
auch in ihm selber lebendige Kraft innewohnt, so wird er friih zu der Annahme 
gefihrt, daB die Erscheinungen und Wirkungen auBer ihm von Persénlichkeiten 
ausgehen. Er nimmt sie hin als schlechthin tiberlegen; daher beugt er sich vor 
ihnen; ein vorteilhaftes Verhaltnis zu ihnen zu gewinnen, ist das Ziel seiner 
Frémmigkeit. Von antiker Frémmigkeit zu sprechen, soll unsere nichste Auf- 
gabe sein. 

Die Furcht vor Gott scheint alter als die Liebe zu Gott. Furcht als Quelle 
der Frémmigkeit mu8 zu ganz anderen AuBerungen fiihren als Liebe. Die Furcht 
war aber darauf gegriindet, da man die Gottheit nicht wesentlich anders dachte 
als sich selber. Nach seinem eigenen Bilde formte der antike Mensch das Bild 
seines Gottes, und wenn er ihn ehren und gewinnen wollte, bediente er sich der 
Mittel, mit denen man sich auch Fiirsten und Kénigen naherte. Dadurch werden 
zunachst die Formen des Gebetes bestimmt, von dem man in der Regel nur 
Gebrauch macht, wenn man ein bestimmtes Anliegen an die Gottheit hat. Das 
Gebet der antiken Heiden liebt an erster Stelle eine Lobpreisung des Gottes 
zu enthalten. Gewéhnlich wird sie in der Form gegeben, da8 man auf den Umfang 
des géttlichen Machtgebietes oder auf des Gottes hohe Abkunft hinweist oder 
Titel aufzihlt, die ihm gebiihren. Nicht immer enthalt antikes Gebet einen 
Wunsch, eine Bitte; zuweilen ist es nur eine BegriiRung des Gottes, dem man 
sich nahe fiihlt, weil man vor seinem Bilde steht. So betet der Jager Hippolytos 
zu seiner Schutzherrin Artemis: 


Hehrste, Hochheiligste, 

Tochter des Zeus, 

sei mir gegriiBt, gegriBt seist du 
Artemis, der Leto und des Zeus Madchen, 
weitaus schénste unter den Jungfrauen, 
die du im groBen Himmel 

bewohnst deines Vaters vornehme Halle, 
des Zeus goldenes Haus. 

Sei mir gegriiBt, schdnste, 

du schénste unter den Jungfrauen 

im Olympos, Artemis. 


Wiinscht man von der Gottheit eine Gunst zu erlangen, so tritt zu der Lob- 
preisung wohl ein Angebot oder die Erinnerung an Guttaten, die man dem Gotte 
erwiesen hat; zuweilen ist die Lobpreisung als eine bedingende Form zu verstehen: 
bist du wirklich der und der, so zeige, was zu kannst. 


,,Hére mich, Gewaltiger mit dem Silberbogen, der du tiber Chryse 
stehst und der hochheiligen Killa und mit Kraft tiber Tenedos gebietest, 
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Smintheus: wenn ich dir je einen gottgefalligen Tempel wélbte, oder wenn ich 
dir je fette Schenkelstiicke verbrannte von Stieren oder Ziegen, so erfiille 
mir dies Begehren: mégen die Danaer biiBen meine Trinen durch deine 
Geschosse. 


Wir lernen an diesem uralten Gebet zweierlei. Erstens: der Beter steht zur Gott- 
heit in einem Verhaltnis von gegenseitiger Verpflichtung. Do, ut des. Ich gebe 
dir, dafiir gib mir. Der Mensch aber war der Bittende; also muBte er mit seiner 
Gabe vorangehen. Zweitens: man betet zum eigenen Nutzen und zum Schaden 
seiner Feinde. Sich selbst zu lieben und seinen Feind zu hassen, war sittlich 
berechtigt; so konnte man also auch vor die Gottheit mit dem Wunsche treten, 
unsere Feinde zu vernichten. Zwischen dem, was wir Gebet nennen, und dem, 
was wir Fluch nennen, ist infolgedessen kein Unterschied. Kennbar fiir uns ist 
noch, da’ das antike Gebet den Versuch macht, den angerufenen Gott wirklich 
zu binden, ihn zu zwingen, das zu tun, was der Bittende von ihm verlangt. Aber 
freilich, sollte ein derartiger Zwang wirksam werden, so muBte man Worte und 
Formeln kennen, womit man den Gott in Pflicht hielt; sie standen fest und 
konnten vererbt werden vom Vater auf den Sohn, vom Sohn auf den Enkel. 
Hier zeigt sich gleich ein Unterschied zwischen griechischem und rémischem 
Denken. Uberlieferte Gebete der Griechen sind frei aus dem Bediirfnis der 
Stunde erdacht und vorgetragen; nur in einem Falle stoBen wir bestimmt auf 
formelhafte Rede. Wenn es darauf ankam, einen verhaBten Feind durch 
magische Handlung und Verwiinschung mit Leib und Leben den Unterirdischen 
zu uberantworten, so hat man dies schauerliche Tun sehr wohl als einen Zauber 
begriffen, zu dessen Wirksamkeit Spruch und Formel gehérte. Aber gerade die 
altesten rémischen Gebete, welchem Zweck immer sie dienen mdgen, zeigen 
regelmaBig die Form gebundener Rede, eine rhythmische Prosa, die als solche 
gewiB auch dem Gedichtnis eine Stiitze gewahrte; es sind echte carmina. Wie 
jeder europdische Bauer, hat auch der rémische seinen Flurumgang gehabt, 
heilige Handlung mit dem Zweck, allem von drauBen kommenden Unheil, MiB- 
wachs und Pest, eine Grenze zu ziehen und den Segen innerhalb dieser Grenze 
festzuhalten. Das geschah im Mai. Eine Dreiheit von Haustieren, ein Schwein, 
ein Schaf und ein Stier, also je ein Vertreter des Besitzes an Vieh, wurde dreimal 
um den Acker herumgefiihrt und dann dem Mars geopfert, dem rémischen 
Nationalgott, der hier noch als ein echter Bauerngott wirkt. Der Familienvater 
leitete die Handlung mit feierlicher Anweisung ein und sprach zum Opfer ein 
Gebet, das der alte Cato in einem erhaltenen Biichlein iiber den Landbau (de 
agri cultura 141) zum Nutzen seiner Leser aufgezeichnet hat. Wir setzen es im 
Urtext hierhin, damit auch der, der des Lateinischen unkundig ist, sich an der 
Kraft und dem Rhythmus dieser wie aus Erz gefiigten Rede erbaue: 


Mars pater, te precor quaesoque, 

uti sies volens propitius mihi domo familiaeque nostrae, 

quoius rei ergo agrum terram fundumque meum suovitaurilia cireumagi 
iussi, 

uti tu morbos visos invisosque 

viduertatem vastitudinemque 
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calamitates intemperiasque 

prohibessis defendas averruncesque; 

utique tu fruges frumenta, vineta virgultaque 
grandire beneque evenire siris, 

pastores pecuaque salva servassis 

duisque bonam salutem valetudinemque 

mihi domo familiaeque nostrae: 

harumce rerum ergo, 

fundi terrae agrique mei lustrandi lustrique faciendi ergo, 
sicuti dixi, 

macte hisce suovitaurilibus lactentibus inmolandis esto: 
Mars pater, eiusdém rei ergo 

macte hisce suovitaurilibus lactentibus esto. 


, Vater Mars, dich rufe ich an und bitte dich, 

sei willig gnadig mir, unserem Haus und Hausstand, 

welcher Sache halber ich um Acker, Erde, Grund die Suovitaurilien habe 

umgehen lassen, 

auf daf du Krankheiten, sichtbare und unsichtbare, 

MiBwachs und Wiistung, Unheil und Unwetter 

fernhaltest, abwehrest, abwendest, 

und auf daB du Kraut und Korn, Wein und Wald 

sprieBen und wohl emporschieBen lassest, 

Hirten und Herden gesund erhaltest 

und schenkest gutes Heil und Wohlergehen 

mir, unserem Haus und Hausstand: 

um dieser Dinge willen, 

um der Reinigung von Grund, Erde und Acker willen und um des 
Reinigungsopfers willen, 

so wie ichs gesagt, 

sei zufrieden mit diesen darzubringenden, siugenden Suovitaurilien: 

Vater Mars: um eben dieser Sache willen sei zufrieden mit diesen stugenden 
Suovitaurilien.“‘ 


Cato fiihrt auch die Worte an, die man sprechen soll, wenn man zweifelt, ob 
alles richtig und der Ordnung nach erfiillt sei. Das ist echte ,,religio“, treues, 
gewissenhaftes Festhalten an iiberliefertem Brauch und geheiligter Formel. Es 
gibt jedoch stirkere Mittel als das Gebet, will man eines Gottes Beistand ge- 
winnen. Sie gehen weiter bis zu Bedrohung, Beschimpfung, ja kérperlicher 
Zichtigung. Die alten Erklirer des Theokrit wissen von einer arkadischen Sitte 
zu berichten, nach der Knaben eine Statue des Hirtengottes Pan mit Stengeln 
der Meerzwiebel geiBelten, wenn es an Fleisch mangelte, d. h. doch wohl in 
Zeiten von Hungersnot; da wollte man den Gott des Wachstums und der Herden 
durch eine ihm angetane Ziichtigung an seine Pflicht erinnern, etwas fiir das 
Wohlbefinden seiner Diener zu tun. Liest man solche Dinge, so wird man an ein 
Erlebnis des Pietro della Valle erinnert, der sah, wie portugiesische Matrosen 
-wihrend eines Sturmes die Statue des heiligen Antonius, die sich an Bord befand, 
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immer fester und fester an den Mastbaum schniirten und mit Injurien iiber- 
hauften, bis endlich der Wind sich legte. 

Die Gabe an den Gott ist das Opfer, eine Darbringung von Friichten oder 
sonst irgend eines Gegenstandes. Das Opfer kann mit einer Bitte verbunden, 
es kann auch ein einfacher Dank an die Gottheit sein; dann nennen wir das Dar- 
gebrachte ein Weihgeschenk. Solche Gaben hat Hellas schon in der altkretischen 
Periode seiner Kultur gesehen. Nun schenkt wohl ein Mensch das Wertvollste, 
was er besitzt, etwa sein Haar; im Haar wohnt des Menschen Kraft. Das Opfer 
kann eine dem Gott gewahrte Mahlzeit vorstellen; auch die Gotter hungern und 
diirsten und heischen von ihren Verehrern Beitrage zu ihrem Unterhalt. Griechen 
und Romer kennen noch sehr urspriingliche und altertiimliche Formen dieser 
Darbietung; ein mit Speisen bedeckter Tisch wird aufgestellt und vor dem Tisch 
ein Sopha, auf dem der Gott Platz nehmen kann, um zu essen. Natiirlich mu8te 
man wissen, was ihm zukam. Da kannte der Brauch seine allergenauesten Vor- 
schriften; sie erstreckten sich auch auf den Ort, die Zeit, ob bei Tag oder bei 
Nacht, auf die Form des Opfers und auf die Person dessen, der es vollzog. Nur 
in Bewahrung aller Formen war das Opfer willkommen und giiltig. Den Sturm- 
dimonen brachte der Grieche einen schwarzen Bock dar, dem Ares oder Poseidon 
ein RoB. Rinder, Schafe, Esel, Hunde, Schweine werden so unterschiedlich 
verwendet. Spuren alter Menschenopfer sind vorhanden, doch in gesitteter 
Zeit zuweilen in merkwirdiger Weise abgelést: auf Tenedos hat man eine ge- 
barende Kuh wie eine Wéochnerin gepflegt, dem neugeborenen Kalbe hat man 
Schuhe angezogen wie einem Kinde und es dann geopfert. Aber der, der es mit 
einem Beil erschlug, wurde vom gesamten Volk mit Steinen beworfen (wie ein 
Mérder) und bis ans Meer verfolgt. Ein grofer Vorteil war in Ansehung der 
Tieropfer, daB der Gott doch mit einem bestimmten Teil, und zwar durchaus 
nicht dem besten vom Dargebrachten zufrieden war. Wir erfahren nicht ohne 
Staunen, da’ die schénsten Bratenstiicke den Opfernden selbst vorbehalten 
bleiben. Diese Art von Opfer scheint im Grunde auch eine heilige Mahlzeit 
vorzustellen, an der teilzunehmen simtliche Verehrer des Gottes berufen sind. 
Die Gelegenheit, einen Braten zu erwischen, war mindestens im alten Hellas 
fiir den Durchschnitt der Menschen selten geboten. So sehen wir alle méglichen 
Leute sich herandringen; sie sind von der Hoffnung belebt, auch fiir sich ein 
Portidnchen zu erhaschen. Fiir die Wirde der Veranstaltung war es gewi nicht. 
vorteilhaft, doch kommt hier noch ein anderes in Frage. Der antike Mensch 
war religids nicht nur mit Ernst, sondern auch in Heiterkeit, ja unter Um- 
sténden in Ausgelassenheit. Es gehért zur ,,Polaritaét‘‘ antiken Wesens, daB man. 
sich nicht einseitig festlegte. Wo Klagen war, schien auch Lachen angebracht, 
und neben dem Ernst waltete der Scherz. So ist die antike Komédie aus. 
heiliger Handlung entsprossen und ihr Ubermut hat mit den Géttern selbst 
aufs lustigste gespielt. Uralten Brauch beobachten wir hie und da noch im 
Zusammenhang mit der Opferhandlung; seine Erhaltung ist der Furcht zu ver- 
danken, etwas zu unterlassen, was einstmals den Erfolg des Tuns herbeigefiihrt 
hat. So héren wir, da8 der Darbringende nackt sein mu8, wir finden die 
Vorschrift, sich nicht zu waschen und auf der Erde zu schlafen. Und 
weil sich der antike Mensch aufs engste verbunden fiihlt mit der Gemeinschaft. 
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seiner Angehorigen, seines Stammes oder Staatswesens, so ist auch das Opfer, 
wenngleich von einem einzelnen dargeboten, doch giiltig fiir die Gesamtheit 
derer, die der Opferer vertritt. Aber ihren lebendigsten Ausdruck findet die 
Beziehung von Familie und Volk zu den Gottern in deren Festen. Auch durch 
solche feierliche Begehungen will man den Géttern Ehre erweisen und Freude 
bereiten; so stimmt man sie gnadig und gewinnt ihre Huld; man tut es nicht 
ohne Eigennutz auch insofern, als das Fest des Gottes zugleich eine Freude fiir 
die Feiernden ist, Gelegenheit, an manchen guten Dingen Anteil zu gewinnen. 
In den Zeremonien und Riten, die beobachtet werden, ist groBe Mannigfaltigkeit, 
dagegen in der Grundanlage haben die Gétterfeste doch manches gemein. Vor 
allem gehort dazu ein feierlicher Aufzug, eine Prozession; wird sie mit 6ffentlichen 
Mitteln veranstaltet, so entfaltet der Staat allen Glanz, den ihm sein Reichtum 
erlaubt; dann strémen auch Fremde herbei, um das Schauspiel zu genieSen, wie 
zur Feier der Panathenaeen in Athen. Schon attische Feste haben den Schiffs- 
karren gesehen, der wieder bei Maskenziigen des deutschen Mittelalters in die 
Erscheinung getreten ist; auch sonst erkennen wir Beziehungen zu Briauchen, 
wie sie bei vielen Volkern dieser Erde geiibt werden. Nicht selten ist der eigent- 
liche Kern des Festes eine geheimnisvolle Handlung von magischer Bedeutung; 
Reigen, die in der Bliitezeit Griechenlands zu Ehren der Gotter aufgefiihrt 
wurden, weisen zuriick auf Tanze, die man einst als Fruchtbarkeitszauber begriff. 
GewiB ist der urspriingliche Sinn manchmal vergessen, und die Zeremonie selbst in 
hohem Ma8e veredelt. Auch Wettlaiufe und Wettrennen hatten vor Zeiten die 
Bedeutung einer Zauberhandlung; nun, in der klassischen Zeit, steht jeglicher 
Sport und die hoch entwickelte Gymnastik im Dienste der Verherrlichung eines 
Gottes. Spiele wie die olympischen werden zu Festen der ganzen Nation. Aber 
aus dem Kult des Dionysos ist auch das antike Theater hervorgewachsen, die 
Auffiihrungen sind ein Wettstreit der Dichter und ein Wettstreit der Schau- 
spieler, der Gott selbst, im Bilde dargestellt, nimmt in der ersten Reihe der 
Zuschauer Platz und genieBt das Spiel, das zu seinen Ehren veranstaltet wird. 
So findet der ,,agonale‘‘ Trieb des Griechen, seine Freude am Wettbewerb 
der Krafte, einen Ausdruck an den Festen der Gétter. Dem ernsten, niichternen 
Romer sind solche Gedanken fremd. Er wiirde sich vermutlich sehr gewundert 
haben, hatte man einer Gottheit zu Ehren Theater gespielt oder wire man 
ausgemacht nur deswegen um die Wette gelaufen. 

Die Leitung der Feste liegt in der Hand des Staates, unter Umstinden auch 
in der Hand eines Verbandes von Staaten, der in der Veranstaltung zu Ehren 
des géttlichen Schirmherrn den Ausdruck seiner Einheit sieht. Opfer und Feste 
sind an bestimmte Termine gebunden; der Kalender fiir das feierliche Jahr ist 
gesetzlich festgelegt; auch Ordnung und Verlauf der einzelnen Begehungen und 
ihre Riten werden durch Satzung geregelt. Neben den Festen des Staates stehen 
die der Privaten, namentlich der groBen Familien oder Familienverbande; 
mitunter ist eine Feier zu Ehren des gemeinsamen gittlichen Ahnherrn das 
einzige, was die Verwandtschaft (Bruderschaft) noch zusammen und aufrecht 
erhalt. Kiinstliche Verbande, Vereine aller Art haben ihren Patron und kommen 
zusammen, ihn festlich zu verehren. Da hat es in Milet eine Gilde von Saingern 
und Tanzern gegeben; ihr Fest dauerte linger als zehn Tage; Braten, Wein und 
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Lieder spielten dabei eine Rolle. Es gibt auch eine Prozession, sie zieht ,,den 
breiten Weg“ auf der heiligen StraBe tibers Gebirge von Milet nach Didyma, 
ihre erste Station ist gleich vor dem Stadttor, wo ,,neben der Hekate“ ein Stein- 
wirfel aufgestellt, bekranzt und mit ungemischtem Weine besprengt wird. 
,,Und Pian wird gesungen zuerst bei Hekate vor dem Tore bei Dynamis, dann 
auf der Wiese oben bei den Nymphen, dann beim Hermes des Enkelados.“ 
Man wird aus der kurzen Anfiihrung ersehen, wie der Rahmen solcher Ver- 
anstaltungen bis auf den heutigen Tag geblieben ist. Roms Festkalender dar- 
zustellen, hat der Dichter Ovid unternommen, als er von Augustus in die Ver- 
bannung nach Tomi geschickt worden war. Er mochte hoffen, durch solch ein 
Werk die Gunst des Kaisers wieder zu gewinnen, der das rémische Leben auf 
eine neue sittliche und religidse Grundlage zu stellen bemiiht war, doch wurde 
die Dichtung nur zur Halfte vollendet und erst nach dem Tode des Kaisers und 
aus dem NachlaB des Dichters herausgegeben. 

In Freude mag man seinem Gott dienen, ihm danken, um seine Gunst 
werben, dazu sind Feste da, doch darf Freude und das: BewuBtsein der eigenen 
Kraft sich nicht steigern.zu Hybris, zu herausforderndem, trotzigem Ubermut. 
Griechische Dichter, auch Prosaschreiber wie Herodot, kénnen sich nicht genug 
tun, vor den schlimmen Folgen der Uberhebung zu warnen. Sie werden ihre 
Griinde gehabt haben. Ein so junges, von Lebensgefiihl durchdrungenes, seiner 
Umwelt tiberlegenes Volk, wie das der Griechen, hat nicht nur gewagt, mit seinen 
Gottern zu spielen, es hat auch den Trotz und die Auflehnung gekannt. Gestalten 
wie Tantalus, [xion, Sisyphus sind aus solchem Geist geschaffen; sie haben den 
Géttern Hohn geboten und nach ihrem Besitz frevelnd die Hand ausgestreckt. 
Indem Goethe sie, ,,die Heiligen“ seiner Jugend, als Glieder einer ungeheuren 
Opposition im Hintergrund seiner Iphigenie zeigte, hat er griechisches Wesen aufs 
tiefste begriffen. So hat einer unter den Gré8ten der Dichter Griechenlands die 
Erscheinung des Prometheus dargestellt, der, den Blitzen des Zeus spottend, ein- 
sam und dennoch ungebrochen, ja mit herausfordernden Worten sein Schicksal 
erwartet. Aus solchem Geiste ist die Kritik am Gétterglauben erwachsen. ,,Wer 
ist Zeus? Ich wei von ihm nichts als durch Hérensagen.*‘ 

Hybris ist der eine Pol, ein bedriickendes SchuldbewuBtsein der andere. 
Schwer lastet auf der antiken Menschheit das Gefiihl, irgend etwas verantworten 
zu mussen, das den géttlichen Zorn herausgefordert hat und Strafe herbeifiihrte. 
Krankheit und Tod, Diirre und MiBwachs sind solche Strafen; da mu8 ein Frevler 
vorhanden sein, der durch heimliche Ubeltat die Gottheit erziirnte, oder die 
ganze Gemeinde ist in Siinde verstrickt. Die Riten der Reinigung und Ent- 
sihnung, die angewendet werden, zeigen ganz besonders die Absicht, all dieses 
Bose auf einen einzelnen Gegenstand oder ein Tier oder einen Menschen ab- 
zuwalzen und mit ihm aus der Gemeinschaft der Lebenden zu entfernen. Hier 
und nur hier sind noch in historischer Zeit bei Griechen und Roémern auch 
Menschen als Opfer gefallen. Am groBen Siihnfeste Athens, den Thargelien, 
wurde ein todeswiirdiger Verbrecher durch die StraBen der Stadt gefiihrt; er 
sammelte gewissermaBen Frevel und Befleckung aus jedem Haus und jeder 
Familie und belud damit sein eigenes Haupt; dann wurde er drauBen vor der 
Stadt erschlagen, sein Leichnam verbrannt, die Asche ins Meer gestreut. Aber 
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die Birgerschaft war wieder rein, alle Schuld von ihr genommen. Der rituelle 
Brauch kennt auch Fasten und Enthaltung, doch als Vorbereitung, nicht als 
Vollendung. Das Leben und was die Natur hineinlegte, ist nicht dazu da, um 
tiberwunden zu werden, es verlangt gelebt zu sein. Was nachher kommt, wei 
man nicht; im besten Fall ist es nur ein trauriger Zustand, nicht vergleichbar 
mit den Schénheiten und Geniissen dieser Erde. Wohl gab es Geheimkulte, die 
ihren Anhangern ein seliges Dasein nach dem Tode verhieSen; in diesen Kreisen 
sprach man zuerst von einer Unsterblichkeit der Seele, von einer Belohnung der 
Frommen, einer Strafe der Siinder im Jenseits. Solche Lehren verfehlten ihren 
Eindruck nicht; wie weit aber ihr Einflu8 ins Volk drang, wissen wir nicht zu 
sagen. 

Das Leben anderseits, das dem Menschen geschenkt wurde, hat ja auch 
seine Schattenseiten. Nichts Menschliches steht auf sicherem Grunde. ,,Alles 
ist voll von Drohung,“ sagt ein tragischer Dichter, ,,und gefahrlich ist es fiir 
Sterbliche, Glick zu haben so gut wie Ungliick.‘‘ Der Rémer stimmt iiberein: 
,Hin gefaBtes Herz darf im Ungliick hoffen, aber im Gliick muB es den Um- 
schwung fiirchten.“‘ Es ist der Neid der Gotter, der nicht duldet, daB ein Mensch 
sich allzu hoch erhebe. Am Schicksal des Kroisos, des Polykrates macht Herodot 
diese Erfahrung klar. Und das Schicksal des Kroisos zeigt deutlich: nicht 
Frémmigkeit, nicht Opfergaben und die kostbarsten Geschenke vermégen 
Unheil zu wenden, den Sturz der GroBen aufzuhalten. War Odipus schuldig, 
als er unwissend in Notwehr den Vater erschlug, als er ebenso unwissend die 
Mutter zur Frau nahm? Dennoch kam iiber ihn das Verderben. Die UngewiB- 
heit, was der nachste Tag bringt, hat nicht wenige antike Menschen getrieben 
den Augenblick um so heiBer zu genieBen, aber manchen Stolzen hat sie demiitig 
gemacht, fiir andere ist sie ein Grund mit zu jener pessimistischen Auffassung 
vom Menschentum, die in der erschiitternden, oft wiederholten Klage zum Aus- 
druck kommt: Am besten, nicht geboren zu sein. Jedoch fiir den Armen und 
Gedriickten lag auch ein Trost in dem Gedanken, daB die Gétter fiir einen 
billigen Ausgleich sorgten, indem sie GroBe und Miachtige stiirzten; der Zug 
ins Demokratische, der sich da in der géttlichen Weltregierung offenbart, kam 
seinen geheimen Wiinschen entgegen und schenkte ihm eine gewisse Zuversicht 
und Hoffnung auf eine Gerechtigkeit, zu der er aufblicken durfte, wenn die 
Faust eines harten Herrn auf seinem Nacken lag. 

Heilig sind die Himmlischen und fordern Verehrung, heilig ist auch jegliches, 
das ihnen gehért, heilig das Gute, das von ihnen stammt. So ist das Recht, auf 
dem die Ordnung der Gemeinde sich aufbaut, géttlichen Ursprungs. Themis 
und Dike bei den Hellenen, Justitia bei den Rémern sind seine Verwalter. Wie 
das Gebet, erscheint die Sprache des Rechtes vielfach an feste, iiberlieferte 
Formeln gebunden; stets ist sie feierlich und ihrer Wiirde bewuBt. Die Heiligkeit 
des Gegenstandes fordert, den Tempel oder Bezirk einer Gottheit nur im Zustand 
der Reinheit zu betreten; das Mindeste war, daB man beim Eingang die Hinde 
wusch oder die Schuhe ablegte. Freilich war der Begriff ,,Rein“‘ oder ,,Unrein“ 
wenigstens urspriinglich nicht durch moralische Gesichtspunkte bestimmt, wie 
wir erwarten sollten. Die Mahnung am Askulaptempel von Lambaesis: ,,Tritt 
ein als Guter, komm heraus als Besserer‘‘, diese Mahnung ist das Zeichen einer 
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jaungeren Zeit. Unrein war eine Wochnerin und konnte man werden durch Be- 
rihrung mit einem Toten. Die Gdtter selbst miissen diese Beriihrung meiden. 
Hippolytos muBte zwar sterben, weil er Artemis die Treue gehalten hatte, doch 
Artemis weicht von ihm, als er im Todeskampf lag, weil sie einen Toten nicht 
schauen darf. Die Heiligkeit eines géttlichen Bezirkes vermag auch einen Ver- 
folgten zu schiitzen. Wer ihn oder einen Altar erreicht, hat ein unverletzliches 
Asyl gewonnen. 

Was der antike Mensch auch tun oder lassen mag, iiberall ist er durchdrungen 
von dem Gefiihl der Nahe eines Gottes. Nicht allgegenwirtig wird die Gottheit 
gedacht, sie fillt nicht Zeit und Raum mit ihrem Sein. Aber der Gott ist da oder 
bereit zu kommen, wenn ihn sein Verehrer ruft. Insofern sind die Gétter des 
antiken Polytheismus den christlichen Heiligen weit ahnlicher als dem erhabenen 
Wesen, das moderner Glaube verkiindet. Auch ihre Rolle als Beistand in allen 
Noten des Lebens ist mit der Rolle, die christliche Heilige im Volksglauben 
spielen, nahe verwandt. Wir kennen Heilige, die in ihrem Wirken geradezu als 
Ersatz eines altheidnischen Gottwesens verstanden werden kénnen. Indem die 
christliche Kirche derartige Uberginge duldete, ja unter Umstiinden begiinstigte, 
zeigte sie Verstandnis fiir das religidse Bediirfnis einfacher und schlichter 
Menschen; denn diese wollen die Zuversicht haben, daf ihnen zum Schutz gegen 
alle Art von Ubel und Bedrohung des menschlichen Daseins ein bereiter Helfer 
zur Seite stehe. Wie wir Heilige besitzen als Patrone gegen Feuersbrunst oder 
gegen menschliche Krankheiten oder gegen das Sterben des Viehs, so haben auch 
antike Gottheiten die Rollen unter sich verteilt, Artemis ist Geburtshelferin, 
Hera schiitzt die Ehe, Pan die Herden. Daneben gab es freilich andere, denen 
man eine Art von Allmacht wohl zutraute. Es steht im Zusammenhang mit der 
gesamten Entwicklung, da8 der Machtbezirk einer géttlichen Person vielfach 
értliche Umgrenzung zeigt. Auch darin sind vor allem die Gétter Griechen- 
lands den Heiligen der alten christlichen Kirche sehr ahnlich; denn die Heiligen 
des Christentums haben Anfangs die Bedeutung eines Patrons und Helfers nur 
fiir eine bestimmte Gemeinde und fiir einen engen Raum besessen. In Griechen- 
land finden wir eine Gottheit, der ein Berg gehért, neben einer zweiten, der die 
Ebene untertan ist, aber der Flu8, der hindurchflieBt, gehort einer dritten. Da 
hat es denn unter diesen groBen Herren gelegentlich auch Feindschaft und Streit 
gegeben. Innerhalb seines Machtbezirkes dachte man sich den Gott natiirlich 
auch hausend, und dort hat man ihm einen heiligen Bezirk abgegrenzt und im 
Verlauf der Zeit eine Wohnung, den Tempel gebaut, der das gittliche Bild barg. 

Wunder und Taten der Gétter bewahrte man im Gedichtnis und tber- 
lieferte sie der Nachwelt; die Dichter sangen von ihnen, fromme Verehrer schrieben 
sie auf. Alle Spielformen religidser Erzihlung, neben den echten Mythen die 
Sage, der Schwank, die erbauliche Legende, sind auf diese Weise zur Entwicklung 
gelangt, unter den Legenden vieles, was mit christlicher Erzihlungskunst in 
naher Verwandtschaft steht. Gern erzihlt die Sage von dem Gott, der erst 
verkannt oder nur von einer kleinen Schar von Anhiingern begriffen und ver-. 
ehrt, dagegen von seinen Gegnern verhéhnt und gar in Bedrangnis gesetzt wird; 
damit ist der Augenblick gegeben, wo er plétzlich seine Kraft enthillt und durch 
Wundertat den Beweis der Géttlichkeit erbringt. Diese Form, einen Gott gegen 
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starken Widerstand sich triumphierend durchsetzen zu lassen, scheint aus- 
gebildet im Kreise der Verehrer des Dionysos; schon der homerische Hymnus 
auf Dionysos erzihlt so, Euripides macht daraus ein Drama, aber in den apo- 
kryphen christlichen Erzihlungen von den Fahrten und Taten der Apostel lebt 
der alte Stoff kraftig wieder auf. Ein anderer Fall: Als Dareios, der Perserkénig, 
zur Unterjochung Griechenlands groBe Machte ausgesandt hatte, so erzahlt die 
Tempelchronik von Lindos, da landete seine Flotte zuerst auf dieser Insel. Alles 
fliichtete in die Stadt, die von den Barbaren eingeschlossen wurde. Wie nun 
Wassermangel eintrat, dachten die Belagerten an Ubergabe. ,,Zu dieser Zeit er- 
schien die Géttin Athene einem von den Biirgermeistern im Traum und sprach ihm 
zu, Mut zu fassen, denn sie werde selbst von ihrem Vater das mangelnde Wasser 
erbitten. Der mit der Erscheinung Begnadete meldete den Mitbiirgern den Auf- 
trag Athenes. Diese stellten fest, daB sie nur mehr fiir fiinf Tage geniigend Wasser 
hatten, und verlangten nur fiir soviel Frist von den Barbaren Aufschub. Sie 
teilten ihnen mit, Athene habe an ihren Vater Zeus eine Botschaft um Hilfe ge- 
sandt; sollte sie nicht zur bestimmten Zeit zur Stelle sein, wiirden sie ihnen die 
Stadt ausliefern.‘‘ Der persische Kommandant lacht iiber solche Rede, aber siehe, 
am fiinften Tage sammelt sich Gewélk um die Burg von Lindos und ein starker 
Regen geht nieder. Nun haben die Belagerten genug zum Trinken, aber die 
Belagerer nichts. Der Perserfeldherr, stark betroffen, sendet dem Tempel ein 
groBartiges Weihgeschenk, schlieBt Frieden und Freundschaft mit den Ein- 
wohnern von Lindos und tut kund, ,,daB die Gétter diese Menschen beschirmen“. 
Ks ist lehrreich, zu sehen,da8 in der frommen Erzihlung die Gottin Athene als 
Mittlerin zwischen ihren Dienern und Zeus eine Rolle spielt, wie spaiter Maria 
zwischen Gott und der Christenheit. In der Theophiluslegende erscheint Maria 
ihrem Verehrer im Traum, verheiBt ihm Beistand und verschafft ihm nach Ablauf 
einer bestimmten Zeit die Verschreibung, mit der sich Theophilus an den Teufel 
gebunden hatte; nun ist der Siinder gerettet, der Teufel, der schon triumphierte, 
geschlagen. 

So hat man zu allen Zeiten Hilfe von den Himmlischen begehrt, als Not- 
helfer und Segenspender sollen sie walten. Nichts kann infolgedessen natiirlicher 
sein als der Wunsch und das Streben nach innigster Verbindung mit dem Gdott- 
lichen. Ist es das Miachtige und Starke, welchen Gewinn mu der Glaiubige 
ziehen, der mit ihm in engste Gemeinschaft trat! Eine derartige Verbindung 
war fiir die Antike im Tanz gegeben und auch darum spielt im antiken Kult 
der Tanz eine groBe Rolle. Der Orientale hat dem Tanz gleichfalls die Bedeutung 
einer Kulthandlung beigemessen, doch er brachte ihn dar als Ausdruck héchster, 
bis zum Rausch gesteigerter Begeisterung und er tanzte vor seinem Gott, so 
wie David vor der Bundeslade getanzt hat. Aber der Hellene und der Rémer 
tanzt mit seinem Gott; der Gott selber ist Vortaénzer und Fiihrer des Reigens, 
unmittelbar an der Handlung beteiligt, so wie er Teilnehmer und MitgenieBer 
bei Opfern und Festen ist. Hier begreift man, wie der Polytheismus der Griechen 
und Rémer die menschlichste aller Religionen war. Dennoch sind in diesem Zu- 
sammenhang Gedanken entstanden, die fiir die Entwicklung und Weiterbildung 
des religidsen Lebens iiberhaupt bedeutsam wurden. Sehr alt miissen geheimnis- 
volle Handlungen gewesen sein, die dem Frommen die unmittelbarste Beziehung 
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zur Gottheit, ein Eingehen des Gottes und eine Ubermittlung géttlicher Krafte 
gewahrleisteten, den Menschen sozusagen zum Gott erhoben. Als Dampf oder 
Nebel, nicht anders als es Coreggio auf einem berihmten Bild der Wiener 
Nationalgalerie gemalt hat, stieg der Gott aus einer Kluft des Gebirges zu 
Delphi empor und drang ein in den Leib der Priesterin, die ihn auf dem DreifuB 
sitzend erwartete; so, vom Gott erfillt, ward sie teilhaftig der Prophetengabe, 
die Apollon besaB. So wenig wir im allgemeinen tiber die antiken Mysterienkulte 
wissen, soviel ist doch sicher, daB das letzte Ziel des Eingeweihten die Ver- 
einigung mit Gott war, die wohl als ein Geschlechtsakt, eine Vermahlung gedacht 
wurde. Aber man kannte auch eine andere Form, das Essen vom Gott oder viel- 
mehr von einem Tiere oder einer Pflanze, die als Inkarnation eines géttlichen 
Wesens galt. Wer Lorbeer a8, dem wurde dichterische Begabung zuteil, weil 
der Lorbeer heiliger Baum des Apollon war. Wer aber Wein trank, das Produkt 
der Traube, den erfiillte Dionysos; Beweis war der Rausch, der Zustand der 
Trunkenheit, in dem man sich losgelést fiihlte von Erdenschwere und befihigt, 
ungewohnliche und auferordentliche Dinge zu vollbringen. Daber von den 
groBen Dichtern der Antike erzihlt wird, daB sie im Rausch geschaffen haben; 
man merkte an der Gewalt der Sprache, der Kraft der Gedanken, die wie ein 
Strom dahinbrausten, daB ihre Rede gottlichen Ursprungs war. Der Dichter 
war entheos oder enthous, sein Zustand also Enthusiasmus; in ihm wirkte der 
Gott der Dichtkunst, zugleich Gott der Rebe und des Weines. 

Also war der begnadete Mensch befahigt, die Gottheit in sich aufzunehmen, 
sich mit ihr zu vereinigen. Doch konnte von damonischer Besessenheit auch 
Unheil kommen, Wahnsinn, Epilepsie, der Alp des Traumes. Eine weitere 
Frage ist, wie sich die Gotter der Allgemeinheit der Sterblichen offenbarten. 
Ks ist ein ausgedehntes Gebiet, das der Vorzeichen und Vorverkiindigungen, auf 
die man achten muBte, um den goéttlichen Willen zu erfahren. Da gab es giinstige 
und unginstige Zeichen. Aber es gab auch Statten, an denen ein Gott den Bitt- 
stellern Rat erteilte, unter Umstinden sogar in dunklen Worten die Zukunft 
enthiillte. Von diesen Orakeln ist Delphi das angesehenste gewesen und. heute 
am meisten bekannt; es hat jedoch eine nicht geringe Anzahl von minderen 
Konkurrenten besessen. Zuweilen geschah es, daB ein einzelnes Menschenwesen 
durch besondere Begnadung die Kraft gewann, von der Zukunft den Schleier 
wegzuziehen, wie die rémische Sibylle. Man stieg hinab in die unterirdische 
Héhle des Gottes Trophonios und erwartete drinnen den Gott selbst zu erblicken 
oder wenigstens seine Weisungen zu héren. In den Tempeln der Heilgétter 
schliefen Kranke, hatten im Traum die Erscheinung des Asklepios oder sonst 
eines heilkraftigen Damons und wurden gesund, indem sie den erhaltenen Rat- 
schlagen folgten. Natiirlich geh6rte Sachkunde dazu, um Zeichen und Wunder- 
erscheinungen, die man beobachtete, wie etwa eine Sonnenfinsternis, den Flug 
der Végel oder Verwachsungen an Menschen oder Tieren, nach ihrer Bedeutung 
richtig einzuschitzen und zu erklaren. Solche Sachverstiindige waren die 
Zeichendeuter und Seher, eine Menschenklasse, die je nach Rang und Persénlich- 
keit teils hochgeachtet, teils aber auch geringgeschatzt und verachtet war. Auch 
unter ihnen gab es Betriiger. Aber im Griechenheer waren die Seher eine Art 
von Generalstabsoffizieren, ohne deren Rat nichts Entscheidendes unternommen 
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wurde. Die Romer, rationalistisch veranlagt und kihler denkend, haben sich 
von diesem Zwang allmahlich freigemacht. Daf Casar vor Beginn einer 
Schlacht erst machschauen lieB, ob heilige Hiihner ordentlich gefressen 
hatten, ist nicht anzunehmen. Allerdings hat auch er im Kampfe mit Ariovist 
die Entscheidung beschleunigt, als er von einer Weissagung erfuhr, die verkiindet 
hatte, die Germanen wiirden nach Eintritt des Neumondes den Sieg gewinnen. 
Einen Berufsstand von Priestern in unserem Sinne, eine Geistlichkeit, die ° 
sich vom Laienstand als Kaste sonderte, hat es im griechisch-rémischen Alter- 
tum nicht gegeben. Fiir die Familie brachte der Hausvater das Opfer dar, 
fiir die Gesamtheit der Birger tat es urspriinglich der griechische Basileus, 
der rémische Rex, der Kénig. Als die Kénigswiirde fiel, gab es in Athen und 
anderswo doch noch einen hohen Beamten mit dem Titel Konig, der die alten 
gottesdienstlichen Pflichten erfiillte, auch seine Gattin nahm daran Teil, 
in Rom blieb ein Rex sacrificulus. Einzelne Gétter hatten ihre besonderen 
Diener, Vertreter ihrer Macht auf Erden, daher diese Personen bei der Vornahme 
heiliger Handlungen auch in der Tracht des Gottes erscheinen. Es gab Ver- 
richtungen, Zeremonien, die streng genommen der Gott selbst vollziehen muBte, 
damit sie volle Kraft und Wirksamkeit entfalteten. Trat ein anderer handelnd 
an seine Stelle, muBte er mindestens die Tracht des Gottes anlegen, dies zugleich, 
um etwa entgegenwirkenden bésen Machten geniigend zu imponieren. Da sich 
uberhaupt bei Kulthandlungen die Geschlechter streng sonderten, waren Manner 
in der Regel Diener der mannlichen Gottheit, Frauen der weiblichen; sie wurden 
von der Gemeinde bestellt, wenn nicht das Amt durch Erbschaft in einer Familie 
fortlebte. Ganze Kollegien von Priestern hat es in Rom gegeben, wie die Augurn, 
die Pontifices, die Flamines. Innerhalb ihrer Gemeinschaft pflanzte sich uralte 
Geheimlehre von der Erforschung zukiinftiger Dinge fort oder Kenntnis von 
wirksamem Gebet und Brauch und ein Wissen um géttliche Gestalten, die sonst 
dem Volksglauben fremd waren. Die Tatigkeit des Priesters setzt genaue Kunde 
voraus, wie die Gétter beschaffen sind und wie man sie zu verehren hat; daher 
sein Ansehen; oftmals stammt er auch aus altem vornehmen Geschlecht. Dem 
Herzen des Volkes stehen Manner naher, von denen es glaubt, daB ein besonderes 
Vermégen ihnen innewohnt und sie befaihigt, erstaunliche Werke zu tun und 
unter Umstinden sogar Gétter und Damonen zu zwingen. Griechenland hat 
manche Erscheinung dieser Art gesehen. Solch ein Mann war Aristeas aus 
Prokonnesos, von Phoibos besessen, ein epischer Dichter und zugleich ein Wunder- 
tater. Von ihm berichtet Herodot. In seiner Heimat hatte er einst die Werk- 
statt eines Walkers betreten und war dort plétzlich verstorben. Der Walker 
verriegelte sein Haus und eilte fort, um den Verwandten des Toten Mitteilung 
zu machen. Das Geriicht vom Tode des Aristeas verbreitet sich in der Stadt, 
da erhebt ein Mann, der gerade von Artake kam, Einspruch und erzahlt, er sei 
ihm auf dem Wege nach Kyzikos begegnet und habe sich mit ihm unterhalten. 
Man eilt zum Hause des Walkers, dffnet die versperrte Tiir, aber weder tot noch 
lebendig ist Aristeas zu finden. Sieben Jahre nachher erscheint er wieder in 
Prokonnesos und dichtet das Epos von den Arimaspen, verschwindet aufs neue 
und wird nach Verlauf von weiteren 42 Jahren in Metapont in Unteritalien 
gesehen, wo er einen Apollonkult stiftet und behauptet, einst ein Genosse des 
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Apollon, und zwar ein Rabe gewesen zu sein. Mit Geringschatzung redet Plato 
von den Leuten, die sich an die Reichen herandraingen und vorgeben, von den 
Géttern sei ihnen die Kraft verlichen, durch Opfer und Beschwérungen einen 
Frevel zu tilgen, der auf der Familie vielleicht noch von den Ahnen her laste, und 
daraus einen Spa und ein Fest zu machen, gegebenenfalls auch mit geringen 
Kosten einem Feinde Ubles anzutun, weil sie imstande seien, durch Verlockung 
“und Bindung die Gétter in ihren Dienst zu zwingen. 

Was wissen wir nun von diesen géttlichen Persdnlichkeiten, von ihrem 
besonderen Wesen, ihrer Gestalt und Erscheinungsform? Schon 6fters ist in 
der Darlegung zum Ausdruck gekommen, da die Gottheit der Antike anthro- 
pomorph gedacht wird, d. h. in der Vorstellung vom Gotte hat der Mensch sich 
selber widergespiegelt; wenn auch in gesteigertem Ma, hat er ihn mit Gestalt, 
Kraften und Eigenschaften versehen, wie er sie an sich selbst und an verwandten 
Lebewesen beobachtete. So zeigen sich unserem Auge bereits die Gotter Homers 
in einer zwar tiber den Durchschnitt weit erhobenen, doch keineswegs ideali- 
sierten Menschlichkeit. Wie ein Kénig herrscht Zeus im Olympos, um ihn 
bewegt sich eine bunte Fille der Gestalten. Kraft und Schénheit, aber auch 
HaBlichkeit und Verkriippelung wird bei diesen Himmlischen gefunden. Sie 
speisen Nektar und Ambrosia und fiihren ein seliges Leben, sie sind unsterblich 
und dennoch verwundbar. Starker als sie ist die Moira, das Schicksal, als dessen 
Vollstrecker sie wirken. Sie nehmen Partei und verteilen nach Willkir ihre 
Gunst, ihr Haf ist bitter und kaum zu versdhnen. Als Partei gehen sie auch 
gegeneinander und halten Uberlistung fiir ein gutes Mittel. Locker ist ihre 
Moral; ein erwiesener Ehebruch erweckt Heiterkeit. Eigentlich ist das ein 
Leben, wie es eine vornehme Adelsgesellschaft damals gelebt haben mag. Man 
sieht zugleich an diesem einen Fall, daB die Religion der beiden Kulturvélker des 
Mittelmeeres keine Spaltung in schlechthin gute und schlechthin bése Wesen, 
keinen Dualismus kannte, wie ihn z. B. die persische Religion ausgebildet, das 
Judentum und hernach das Christentum vertreten hat. Der Gott der Griechen 
und Romer ist gut und bése zugleich, je nach Laune und Notwendigkeit. Er ist 
nach dem Geschlecht unterschieden. Bei manchen ist der geschlechtliche Trieb 
auf erordentlich entwickelt; das gehért sozusagen zu ihrem Amt als Bewirker 
von Fruchtbarkeit und Gedeihen. Bei weiblichen Gottheiten finden wir die 
Jungfraiulichkeit betont, doch mischt sich gelegentlich Jungfriulichkeit und 
Mitterlichkeit in einer fiir unsere Logik unbegreiflichen Weise. Nicht in einer 
einzigen Gestalt, vielmehr in allerhand Gestalten wiederholt sich die Idee des 
sterbenden und wieder auferstehenden Gottes; auch die Legenden, die seinen 
Tod und seine Wiederkehr begriinden, sind von mannigfacher Art. Persephone 
verfallt der Unterwelt, weil sie dort ein Weniges genossen hat; spater wird ein 
Ausgleich geschlossen, der ihr erlaubt, zwei Drittel des Jahres doch wieder auf 
der Oberwelt zu verbringen. Ariadne, im Bereiche des aigeischen Inselgebietes 
eine alte Géttin, ist sogar in zwei Personen gespalten; auf Naxos feierte man 
der einen ein Fest voll Scherz und Freude, der anderen brachte man Opfer unter 
Trauer und Klage dar, Begehungen zu Ehren einer Lebenden und einer Toten. 
Der Heros Protesilaos erhailt in der Landschaft Troas beim ersten Frihlings- 
vollmond eine Gabe Milch und dann bis in den Herbst zumMittag und zum Abend 
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weitere Spenden, aber im Winter muB er darben; er ist gar nicht im Lande, 
sondern im Hades oder in Phthia. Nach delphischer Kultsage stirbt Dionysos 
und muB alle zwei Jahre von den Thyaden neu zum Leben erweckt werden; von 
Lykurgos verfolgt springt er ins Meer, doch im Frihling kehrt er vom Meer 
auf die Erde zuriick; als Zagreus wird er zerrissen und entsteht aus dem Herzen 
aufs neue. 

Sage erzaihlt, daB Hera, Athene und Aphrodite einem jungen Hirten im 
vollen Glanz ihrer Schénheit nahten, um zu erfahren, welche unter den dreien 
die allerschénste sei. Die hier zutagetretende Auffassung von einem Sichtbar- 
werden der Gottheit ist keineswegs allgemein. Daneben gilt die Meinung, der 
Mensch sei nicht imstande, den Anblick eines Gottes in seiner Herrlichkeit zu 
ertragen. Einen Gott zu schauen, bedeutet daher fiir Sterbliche den Tod. Semele 
mute es biiBen, daB Zeus, ihr Geliebter, sich ihr in seinem himmlischen Glanze 
zeigte. Darum hiillen sich die Gétter in Wolken, wenn sie iiber die Erde dahin 
fahren, oder sie verbergen ihre Hoheit in schlichter Menschengestalt. Und auch 
dann werden sie nur von einem Begnadeten gesehen; das gewdhnliche Volk 
vermag nicht, sie wahrzunehmen. Zuweilen wandert ein Gott in armlicher 
Verkleidung tiber die Erde, um unerkannt die Frémmigkeit der Menschen auf 
die Probe zu stellen, Gute zu belohnen und Bése zu bestrafen. So kam einst 
Aphrodite in Gestalt eines unscheinbaren Miitterchens zu dem Faihrmann Phaon 
auf Lesbos und bat, sie zum gegeniiberliegenden Festlande iiberzusetzen. Der 
Jiingling gehorchte ohne Widerstreben; da schenkte ihm die Géttin zum Lohne 
die Gunst, da8 sich alle Frauen in ihn verlieben muBten. Wieder andere gétt- 
liche Wesen pflegen mit groBem Gefolge aufzutreten. Da ist Artemis, die sich 
der Grieche umgeben denkt von einem Schwarm schéner, jungfraulicher Frauen, 
Téchter der Erdmutter, der Nymphen. Da ist ferner Dionysos, scheinbar nach 
der Art seiner Gefolgschaft in starkem Gegensatze zu Artemis; denn seine Be- 
gleiter sind koboldartige Wesen von wilder Geschlechtsgier, noch in klassischer 
Zeit als Tiere gedacht und so auch genannt. Aber Artemis ist Jagerin, und als 
jagender Gott tritt auch Dionysos auf. Und wieder sind es gerade Frauen, die 
in rasender Verziickung, von Dionysos begeistert, larmend durch Berg und Tal 
schweifen, bald heiBen sie Bacchen oder Bacchantinnen, bald auch ausdriicklich 
Nymphen. Zwischen Artemis und Dionysos war wohl einst der Gegensatz nicht 
so groB, und der Hintergrund der geschilderten Vorstellungen ist schwerlich ein 
anderer, als auf germanischem Boden der des wiitenden Heeres, der wilden Jagd. 
Apollon und Dionysos sind modernen Betrachtern in so starkem Kontrast er- 
schienen, daB man im Begriffe des apollinisch Klaren und dionysisch Besessenen 
zwei grundverschiedene Seiten griechischen Wesens zu erfassen gemeint hat. 
Und dennoch haben sie in Delphi friedlich beisammen gehaust; auBerdem besitzt 
auch Apollo ein Gefolge von Frauen, der Musen, und es ist immerhin die Frage, 
ob die vornehme Haltung dieses Kreises seit Anbeginn so gewesen ist und ob 
die Musik, die man dort machte, stets so gebandigt und maBvoll war, wie man 
sie sich spiter einmal vorstellte. 

Manche Gdétter treten gern als Paare auf, und zuweilen fiihrt solch ein Paar 
den gleichen Namen, nur minnlich und weiblich unterschieden: griechisch 
Phoibos und Phoibe, lateinisch Silvani und Silvanae. Doch besteht Gemein- 
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schaft nicht nur zwischen Mann und Weib. Haufig geniigt Gleichartigkeit des 
Wesens, um eine Verbindung zu schaffen. Dann hausen beide géttlichen Manner 
und Frauen wohl in einem gemeinsamen Tempel, oder ihre Heiligtiimer liegen 
in nachster Nachbarschaft beisammen. Verbreitet sind Gétterdreiheiten. Schon 
die Hesiodische Theogonie fiihrt deren fiinfzehn auf. Auch in den Tréiumen der 
Orphiker la8t sich der Zwang dieser Form beobachten. Minnliche Gruppen der 
Griechen sind die drei Kroniden Zeus, Poseidon, Hades, die drei Totenrichter 
Minos, Aiakos, Rhadamanthys, weibliche die drei Losgéttinnen von Delphi, die 
drei Tauschwestern zu Athen. Als Abwehrer des Ubels, als Heiler, als Schirmer 
von Gemeinwesen treten solche Dreiheiten auf. Alt und allgemein anerkannt 
war der Eidschwur bei Zeus Ge Helios, bei Zeus Athene Apollon, Zeus Apollon 
Demeter. Gédtterdreiheiten waren auch auf italischem Boden heimisch, in 
Rom so gut wie anderwarts, etliche vielleicht den Griechen entlehnt, andere 
bodenstandig, wie die tres Fortunae und die tria Fata, die Verbindung von 
Jupiter, Liber und Juno regina. 

Und nun noch eins: Nicht nur die géttliche Person als ein Ganzes, Ge- 
schlossenes, Lebendiges besteht und wird vorgestellt. Auch Teile ihres Leibes, 
die besonders wirkend gedacht sind, wachsen zur Selbstiindigkeit und zu eigenem 
Leben heran, das Auge, das alles sieht, das Ohr, das die Bitten eines Flehenden 
hoért, die géttliche Hand, die Segen spendet oder auch den Schlag tut, an dem 
ein Mensch zugrunde geht. Einzelne Higenschaften, wie der Zorn Gottes, die 
geiibte Vergeltung, die Starke, gewinnen ein eigenes und individuelles Dasein. 
Hier ist vielleicht der Anfang fiir jene lange Reihe der Personifikation von Be- 
griffen, die im antiken Denken eine Rolle spielen. 

Zuweilen ist der Gottesbegriff ttberhaupt nicht bis zur Gestaltung einer 
Persénlichkeit durchgedrungen. Es gibt nach uraltem Glauben der Menschheit 
auBerordentliche Krafte, die durchaus nicht als persénliche Eigenschaften ge- 
bunden, sondern an sich wirksam sind; sie kénnen in einem Gewaisser oder Berg, 
in einem Stein, einem Stiick Holz, einer Pflanze oder einer Waffe stecken. Ein 
derart begabtes Ding nennen wir Fetisch. Noch im Jahre 205 v. Chr. haben die. 
Romer den Kénig Attalus von Pergamon um die Auslieferung des heiligen Meteor- 
steines ersucht, der in Kleinasien als Symbol der groBen Muttergottheit von Pessi- 
nus galt, und haben ihn in einem Prunkschiff nach Italien gebracht. Es ist ein 
echter Fetisch gewesen. Auf der Insel Thera hat sich ein Stein gefunden, der die 
Aufschrift 7) I¢yyave, ,,Riihr mich nicht an“, trug. Der Stein war tabu, wie 
man zu sagen pflegt, weil ungewéhnliche Kraft (Mana) in ihm verborgen war. 
Mana kann einem Tier verliehen sein. Reste von Tierkult sind bei den klassischen. 
Voélkern reichlich nachweisbar; die Biene, der Bar, der Wolf, RoB, Stier und Kuh, 
auch Vogel, wie der Adler oder Habicht, sind ihnen einmal erschienen als mit der 
Macht der Gottlichkeit ausgestattet. Unterirdische zeigen sich als Hunde oder 
Schlangen. Im attischen Bezirk ging Baubo als Hund (Wauwau) um; eigentlich 
ist sie der zum Damon erhobene weibliche Geschlechtsteil. Und neben der 
weiblichen Baubo gilt der mannliche Baubon. Eine besondere Art von 
Schlangen, durch Farbe und Zahmheit von anderen unterschieden, lebte in 
der Umgebung des Asklepiostempels bei Epidauros und war dem Heilgott heilig, 
im Grunde eine Erscheinungsform des Gottes und selbst mit der Kraft des. 
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Heilens ausgestattet. Derartige Kraft kann sich bergen im Wehen des Windes, 
im Lodern des Feuers. Rémische Sage berichtet von der wunderbaren Zeugung 
des K6énigs Servius Tullius. Eine Jungfrau, namens Ocrisia, von niedrigem 
Stande, war gewohnt, dem Herdfeuer vom k6niglichen Tische Abfalle zuzutragen ; 
eines Tages, wie sie gerade solch eine Spende ins Feuer schiittet, schieBt die 
Flamme in Gestalt eines Phallus hoch empor. Da befiehlt die Kénigin Tanaquil 
dem Madchen, Brautkleider anzulegen und sich beim Herdfeuer einzuschlieBen, 
und nun empfangt es einen Sohn, von dem die einen behaupteten, er sei ein Kind 
des Hausgeistes gewesen, die anderen, ein Kind des Feuergottes. Solche geheime 
Kraft wirkt auch im Menschen; noch der Glaube Homers scheidet die Seele, 
ein schattenhaftes Wesen mit immerhin pers6nlicher Existenz, von der eigent- 
lichen Lebenskraft, die mit dem Tode verschwindet. Wachst die Kraft des 
Menschen tiber das gewohnliche MaB hinaus, so wird er fahig, auBerordentliche 
Dinge zu tun. Das ist der Zustand der Ekstase, der sich freilich nur bei besonderen 
Gelegenheiten einstellt. Auch dem Christen galt einst Wunderkraft fiir eine 
Begabung, die, aus Gnade verliehen, nicht jedem der Fr6mmsten und auch nicht 
unbeschrankt zuteil wurde; wer damit beschenkt war, konnte den Augenblick 
bemerken, in dem die geheimnisvolle Macht zu wirken begann. Dies Mana 
erscheint bei den Rémern als numen, es ist im deus Genius zu einer Persénlich- 
keit erwachsen. In Sokrates hat es als sein Daimonion gewirkt. Es laBt sich 
mit dem Hauch des Atems iibertragen, einfacher noch, wenn man den Leib oder 
auch nur das Kleid des Begnadeten beriihrt. 

Idealisierte Menschengestalt haben die Gétter der Antike verhaltnismaBig 
spat durch die Hand groBer Bildhauer gewonnen. Zuniachst hat man sie, indem 
man ihre Erscheinung der menschlichen anglich, gern noch als ausgesprochene 
Fratzen gebildet. Sehr alt ist die Darstellung des Géttlichen in Form eines 
Doppelwesens, einer Verbindung von Tier und Mensch. Die Kentauren, aus 
RoB und Mensch zusammengewachsen, kénnen den Zustand sehr gut ver- 
anschaulichen. Der Gedanke, der zugrunde liegt, ist wohl, das géttliche Wesen 
in seiner dem Menschen iiberlegenen Vielseitigkeit zu erfassen. So wird die Gott- 
heit auch als Zwitter, als Mann und Weib in einer Gestalt gedacht; denn da sie 
das Schépferische darstellt, mu8 in ihr vereint enthalten sein, was sonst in der 
Natur nur gespalten als Zweiheit auftritt. Auch zur Persénlichkeit erwachsen, 
sind manche Gottheiten noch lange Zeit namenlos geblieben. Namenlos waren 
einstmals in Griechenland die geheimnisvollen Zw6lf; eines Tages wurden sie 
benannt und sind dann zum héchsten Rang der Olympier emporgestiegen. Aber 
den Altar der ,,unbekannten Gétter“ hat noch der Apostel Paulus in Athen 
gesehen. Die verehrten Wesen sind natiirlich nicht alle von gleichem Rang. 
Neben den Erhabenen, GroBen, den echten Géttern kannten Griechen und Rémer 
eine Fiille minderer Geister, unter ihnen wieder mancherlei Abstufungen. In 
Griechenland besitzt der Kult der Heroen besondere Geltung; das sind im 
Grunde zur Géttlichkeit erhobene Menschen, Verstorbene von besonderer Machtig- 
keit. Auch von Gespenstern oder umgehenden Totenseelen hat man gewuBt; 
es waren Wesen, denen man lieber aus dem Wege ging, eigentliche Géttlichkeit 
kam ihnen nicht zu. 

Die groBe Buntheit der Erscheinungen ist historisch bedingt. Klarer sehen 
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wir bei den Griechen, doch ist auch bei den Rémern die Entwicklung deutlich. 
Bei ihnen scheiden sich zunachst einmal altere Elemente aus, die wir etruskisch 
nennen. Vieles, das Bezug hat auf Ergriindung der Zukunft, wird zusammen- 
gefaBt unter dem Namen der Tusca disciplina. Das nationalrémische Element 
ist eine ausgesprochene Bauernreligion. Die géttlichen Wesen, die ihr angehéren, 
verraten zum Teil noch in ihrem Namen die Beziehung auf das Gedeihen von 
Feldfrucht und Viehstand, auf Saat und Ernte: Saturnus, Faunus, Flora. 
Religiéses Gefiihl der Griechen betont die Miitterlichkeit (Maia, Demeter). Auch 
der Rémer kennt die Miitter, doch ist ihm der Gottvater wichtiger: Mars Janus 
Quirinus pater, Neptunus pater, Liber Saturnus pater, Dispiter oder Jupiter. 
Sehr groB ist im rémischen Gebiete die Zahl der Geister. Jeder Mann hat seinen 
Genius, jedes Weib seine Juno, jeder Ort seinen Lar, in der Vorratskammer walten 
die Penaten, die Manen sind Totengeister und schirmen die Graber. Rituelle Ge- 
bete, in feste Formeln gegossen und innerhalb der Priesterkollegien aufbewahrt, 
rufen die sogenannten Indigitamenta an, ganze Gdtterketten, so daB fiir jede 
einzelne Handlung, die geschehen soll, ein Sondergott wirkend erscheint. Beim 
Landbau leitet Vervactor die erste Pfliigung, Reparator die zweite, Inporcitor die 
dritte, Insitor das Saen, Obarator das Einpfliigen der Saat, Occator das Eggen, 
Saritor das Jaten, Subruncinator die Entfernung des Unkrautes und so fort bis 
zur Ernte, Drusch und Abfahrt des Korns in die Mihlen. Von den eingeborenen 
Géttern scheidet der Rémer die neuhinzugekommenen (novensides); was davon 
zur alteren Schicht gehort, ist italischer Herkunft, wie die Géttin Diana. Eines 
Tages 6ffnet sich Rom dem griechischen EinfluB, und der griechische Olymp 
mischt sich mit dem rémischen. Mischung, Synkretismus aus weitgehender 
Toleranz, aus Aberglauben, aus politischen Riicksichten geboren, ist tiberhaupt 
das Kennzeichen fir das Verhalten der Romer gegeniiber géttlichen Dingen; 
Synkretismus wirkt ja durch die gesamte Epoche des Hellenismus. Daraus 
erklart sich auch der Gegensatz des griechisch-rémischen Heidentums zu Juden- 
tum und Christentum, da der Gott der Juden und Christen nicht erlaubte, andere 
Gétter neben ihm zu haben. Soweit uns die Entwicklung der rémischen Religion 
bekannt ist, ist sie dennoch jung im Vergleich zur griechischen, die wir jetzt 
zurickverfolgen kénnen bis in die Zeiten der kretisch-mykenischen Epoche. 
Wir wissen, daB rund ums Jahr 1000 v. Chr. eine dltere, an sich schon lange 
bestehende Kultur durch den Einbruch rein indogermanischer Vélker endgiiltig 
zugrunde ging. Aber die Gétter der Vorzeit und ihr Kult waren damit nicht 
erledigt, wenn sie auch ein verschiedenes Schicksal fanden. Einige haben sich 
neben den neuhinzugekommenen im gleichen Rang behauptet, indem sie so- 
zusagen zu ihnen iibertraten, wie die Erdmutter, wie Poseidon und Athenaia, 
die Stadtgéttin Athens. Andere behielten zwar ihren Rang, doch das Gefiihl, 
das man ihnen entgegenbrachte, war mehr das von Furcht und Scheu, sie waren 
in ein geheimnisvolles Dunkel gesunken, wie die ,,Gnidigen‘‘, die Eumeniden, 
deren besonderes Amt war, am Mérder Rache zu nehmen. Und wieder andere 
sind in eine niedere Rangstufe versetzt, sie fristen ihr Dasein unter den Damonen 
oder auch unter den Heroen. Manchmal sind gerade die bésen Damonen der 
Griechen solche gestiirzten alten Gétter, sie haben ein ahnliches Schicksal er- 
litten wie die Gétter der Germanen, die zum Gefolge des Teufels zugefiigt weiter- 
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leben, seit das Christentum die Oberhand gewonnen hatte. Der rein indogerma- 
nischen Schicht gehért vor allem Zeus an, spiter der héchste Gott der griechischen 
Religion. Immerfort sehen wir geringe Gottheiten herabsinken zu Begleitern oder 
Dienern der Groen; manche uralten géttlichen Gestalten leben nur mehr in einem 
Beiwort, das der GréBere, vielleicht einst fremder Eindringling, weiterfihrt, wie 
KG6nige in ihren Titeln die Erinnerung an Staatswesen bewahren, die langst von 
der Erde verschwunden sind. Orientalische Kulte bringen Leidenschaft und 
heftige Erregung nach Hellas. Aus dem Norden, dem Lande der Thraker, kam 
ein wilder Kult des Dionysos, kam mit der Orphik die Idee der Unsterblichkeit. 

Sprechen wir von historischer Entwicklung, so diirfen wir uns ihren Verlauf 
nicht allzu geradlinig vorstellen. GewiB unterlag auch das religiése Denken der 
Griechen und Rémer dem Einflusse der allgemeinen, gleichmaBig fortschreitenden 
Kulturentfaltung; mit dem Aufstieg der Kultur war namentlich in allem AuBer- 
lichen eine immer glinzendere Repriisentation des religidsen Lebens verbunden. 
Anderseits, da seit Griechenlands Verfall z. B. auch die Tatigkeit der Orakel 
erlosch, sagen uns ausdriicklich Zeugnisse. Die farbenfrohe Schilderung des 
Gétterstaates durch Homer, die religidsen Griibeleien Hesiods lassen sich nicht 
abscheiden von dem Kreis, in dem diese Dichter gelebt und gesungen haben. 
Der Rationalismus des 5. Jahrhunderts driickt sich auch, und zwar recht wesent- 
lich in den religidsen Anschauungen jener Zeit aus. Aber neben dem natiirlichen 
und sozusagen gesetzmiBigen Verlauf der Geschichte im groBen kommen andere 
Hinfliisse in Frage, zufallige Entwicklungen, die irgend einem religidsen Ge- 
danken zu Ansehen und Macht verhelfen, unberechenbare Stimmungen, der 
Zwang, irgendwelche innere Bedrangtheit in Handlungen, die an Rausch und 
Tollheit reichen, zu entladen. So ist wahrscheinlich, daB einmal die Verehrung 
Apolls in Hellas, ausgehend von einem bestimmten und engen Mittelpunkt, 
naémlich von Delphi, doch weit tiber das Land Gedanken reinerer und hoéherer 
Gesittung verbreitet hat. Apoll ist es, der dem uralten und wilden Brauch der 
Blutrache entgegentritt und an die Stelle privater Vergeltung den Spruch des 
éffentlichen Gerichtes setzt; seitdem ist méglich, auch einen Mérder von der 
Schuld freizusprechen, falls es sich um ,,gerechten‘‘ Mord handelt. Kein Zweifel, 
daf auf diese Weise erst die Grundlage aller biirgerlichen Ordnung in Griechen- 
land geschaffen wurde. Orgiastische Stimmungen, ein Uberstrémen des Ge- 
fiihls, das dann in Ermattung zugleich wieder Ruhe findet, scheint der Religion 
der Urbewohner Griechenlands nicht fremd gewesen zu sein; die von Norden 
kommenden Hindringlinge, die der alteren Kultur ein Ende bereiteten, waren 
anscheinend kiihleren Blutes, doch ist dann allmahlich wenigstens in einzelnen 
Individuen das Bediirfnis nach Ekstase neu erwacht, fremde Kulte, vom Balkan 
her oder aus Kleinasien kommend, haben es befriedigt. Die groBe Mutter Asiens, 
Kybele, eine uralte giéttliche Gestalt, ist gewiB identisch mit der Erdgéttin, die 
in der Zeit der mykenischen Kultur auf griechischem Boden verehrt wurde. 
Aber als der Kybeledienst nach Griechenland verpflanzt wurde, wie verschieden 
ist er da von der Verehrung Demeters, in der doch auch die einstige Mutter 
Erde weiter lebt! 

Heute ist griechischer und rémischer Glaube versunken. Die alten Gétter 
sind nicht mehr. Doch waren Symbole und Formen geschaffen, die auch ein 
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veranderter Glaube iibernehmen konnte. In dem, was das Volk dachte, waren 
Vorstellungen vom Wirken des Géttlichen enthalten, die als solche nicht unter- 
gingen, weil sie, wie es scheint, ein notwendiger Bestand des religiésen Gefiihls- 
lebens sind. Aber in dem, was fromme Gribler und weise Denker der Antike 
erkannt und ausgesprochen hatten, war auch ein Schatz von Ideen gegeben, die 
auf die Gestaltung der christlichen Lehre Einflu8 zu iiben vermochten, aus dem 
Werk der heidnischen Philosophen schépfte die Kirche zugleich treffliche Waffen 
zur Verteidigung ihres geistigen Besitzes. Darum darf man von einem Schnitt 
nicht sprechen, mag auch noch so viel Neues, ja Gegensitzliches mit dem Christen- 
tum in die westliche Welt und zum Sieg gelangt sein. 


Die Religion der Germanen 


Von 
Rudolf Much 


Im Zeitraum einer Vortragsstunde einen Uberblick iiber die heidnische 
Glaubenswelt unserer Vorfahren geben zu sollen, ist eine Aufgabe, vor der einem 
leicht bange werden kénnte. Aus vielen Griinden. Man darf ja bei einem solchen 
Gegenstande im Kreis von Gebildeten mit Vorkenntnissen rechnen, was gewib 
erfreulich ist und manche Auseinandersetzung erspart. Aber ebenso verbreitet 
sind Vorurteile und vorgefaBte Meinungen. Ungeziigelte Phantasie und Dilet- 
tantismus machen sich auf kaum einem anderen Gebiet so bemerkbar wie auf 
diesem, das eine groBe Anziehungskraft fiir Schwarmgeister besitzt. Aber auch 
Fachgelehrte waren und sind hier vielfach auf einseitige Erklarungsprinzipien 
eingeschworen. Es gibt also auf unserem Wege eine Menge von Schutt und 
Gestriipp hinwegzuraumen, das die Aussicht verstellt und am Vorwartskommen 
hindert. 

Am weitesten bei Gebildeten verbreitet sind falsche Vorstellungen tiber 
Grenzen und Inhalt deutscher und nordischer Uberlieferung auf religions- 
geschichtlichem Gebiet. Es geht nicht an, all das, was wir aus der Edda iiber 
Weltanfang und Weltuntergang, iiber die Gétter und ihr Schicksal erfahren, 
auf deutsche Rechnung zu setzen. Streng genommen handelt es sich dabei 
nicht einmal um allgemein Nordisches, sondern um_islandisch-norwegische 
Uberlieferung. 

Damit ist nicht gesagt, daB nicht in der Tat die meisten dieser Gétter- 
geschichten in weiteren Kreisen des Nordens bekannt gewesen sind. Sie waren 
es wohl in ihrem Kern zum guten Teil friiher einmal auch in Deutschland, weil 
es sich dabei um Erbstiicke aus einem alten gemeinsamen germanischen Besitz 
handelt, oder weil sie gar wie manches andere Kulturgut aus Deutschland oder 
auf dem Weg iiber Deutschland nach dem Norden gekommen sind. Ob sich 
das aber wirklich so verhilt, ist im einzelnen Fall erst zu untersuchen und viel- 
fach nicht bestimmt zu ermitteln. Und auch mit jiingeren rein nordischen Ent- 
wicklungen haben wir zu rechnen. 

Das ist auch von Jakob Grimm noch nicht geniigend beachtet worden, 
dessen im Jahre 1835 erschienenes Buch ,,Deutsche Mythologie“ im itibrigen 
als ein Markstein der Forschung zu betrachten ist. Auch ihm ist das germanische 
Heidentum als etwas innerhalb der Grenzen des germanischen Gesamtvolkes 
zu EKinheitliches, nach Zeit und Ort zu wenig Verschiedenes und auch nach 
auBen allzu Abgeschlossenes erschienen. 
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In den Fehler, Nordisches und Deutsches zu vermengen, kann man sehr 
leicht verfallen. Was an deutscher Uberlieferung da ist, das paBt alles sehr gut 
zur nordischen. So die Hauptgétter und ihre Namen Wodan, hochdeutsch 
Wuotan, Zio, Fria, Donar. Der erste Merseburger Zauberspruch enthalt unter 
anderen G6tternamen auch den Namen Balder und den einer Géttin Volla, 
die zu Friggs Dienerin Fulla stimmt. Aus einem anderen Zauberspruch lernen 
wir auch den Namen Fo kennen, der dem nordischen Freyr entspricht, und all- 
iiberall auf germanischem Boden, auch bei Goten, Deutschen und Angelsachsen, 
ist eine Entsprechung zum nordischen Namen Yngvi dieses Gottes nachweisbar. 
Auch was die sogenannte niedere Mythologie betrifft, bestatigen sich uns, wo 
immer wir reichlichere Kunde tiber deutsches Heidentum erhalten, diese Zu- 
sammenhainge mit dem Norden. So soll ein Thiiringer Nachtsegen aus dem 
13. Jahrhundert wie gegen anderen niachtlichen Spuk auch gegen die zanriten 
schiitzen. Diese sind dem Namen und Wesen nach ganz dieselben wie die nor- 
dischen tanridur, die ,,Zaunreiterinnen“. 

Aber daneben stehen, wenn wir naher zusehen, tiberall auch die Sonder- 
entwicklungen. ’ Diese hingen auch schon mit sprachlichen Verainderungen zu- 
sammen. In je frihere Zeit wir zuriickgreifen, je altere Gestalten und Vor- 
stellungen in Betracht kommen, desto mehr wird natiirlich Deutsches und 
Nordisches noch eine Einheit bilden, wie ja die germanische Sprache noch zu 
Beginn unserer Zeitrechnung auf dem ganzen sehr ausgedehnten germanischen 
Volksgebiet eine wesentlich einheitliche gewesen ist. Damals konnte sich noch 
ein Friese mit einem Markomannen in Béhmen, das damals ein ganz germanisches 
Land gewesen ist, oder ein mahrischer Quade mit einem Norweger ohne Schwierig- 
keiten unterhalten. 

Die spater eintretende Sprach- und Dialektspaltung macht sich auch in 
den G6tternamen bemerkbar. So steht altsichsischem Wodan, althochdeutschem 
Wuotan nordisches Odinn, schwedisch-dinisches Oden gegeniiber, weil das Nor- 
dische vor den Vokalen o und wu sowie deren Umlauten tiberhaupt jedes w fallen 
1aBt, es also auch schwedisch-dinisch ord, orm, ulv heibt, gegeniiber deutschem 
Wort, Wurm, Wolf. 

Als Name des Donnergottes la8t sich auch noch ein genau zu althochdeutsch 
Donar stimmendes altnordisches fonarr nachweisen, das zwar nicht mehr 
handschriftlich iiberliefert ist, aber gelegentlich durch das Metrum gefordert 
wird. Der Dativ dazu, ponre, ist lautgesetzlich zu pore geworden und von da 
aus ist die Form mit 6 und Verlust des m die herrschende geworden. Auch in 
unseren heimischen Mundarten gibt es eine ganz ahnliche Entwicklung, die zu 
Doa"”, Doa"schtn fiir Donner, Donnerstag fiihrt. Der Name des Torsteins im Salz- 
kammergut, mag er letzten Endes auch anderer Herkunft und umgedeutet 
worden sein, ist seiner jetzigen mundartlichen Aussprache nach ein Doa”’schtoa”, 
,, Donnerstein“. 

Dem altnordischen Tyr und angelsichsischen Tw entspricht ein althoch- 
deutsches Zio, ganz so, wie es ja auch deutsch Zeit, alter zit heiBt, gegentiber 
plattdeutsch und neunordisch tid, altnordisch #6. Es handelt sich hier um einen 
germanischen Mars, einen Kriegsgott, und noch heiBt der dritte Wochentag, 
der ,,dies Martis“, der englische tuesday, schwedische tisdag, dinische T'tsdag, 
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in alemannischer Mundart Zischtig sowie mittelhochdeutsch Ziestac, was im 
Schriftdeutschen jetzt Zeistag lauten wirde. Unser Dienstag, wovon spater zu 
sprechen sein wird, ist etwas ganz anderes. 

Hier auch noch ein Wort tiber den Namen einer Géttin. Das altnordische 
Freyja ist keineswegs derselbe Géttinnenname wie der in unserem deutschen 
Freitag vorliegende. Dieser, der ,,dies Veneris‘‘, lautet althochdeutsch Friatag, 
d. i. Tag der Fria. Diese Fria entspricht indes im Wesen — als Gattin Wodan- 
Odins — und auch im Namen der nordischen Frigg. Die deutsche sowohl wie die 
nordische Namensform gehen ganz regelrecht auf eine germanische Grundform 
Frijjo- aurick. Und Freyja wirde im Althochdeutschen nicht Fria, neuhoch- 
deutsch nicht Frei lauten, ist vielmehr dasselbe Wort wie unser Frau, aber 
auf deutscher Seite nicht als Name einer heidnischen Géttin, sondern nur aus 
spaterer Zeit als der ,,unserer lieben Frau“ tiberliefert. Auch in den Pflanzen- 
namen F'rauenhaar, Frauenschuh liegt es in dieser Bedeutung vor. Da der Guttural 
in Frigg erst junge Entwicklung ist, darf man auch aus ihrem Namen heraus 
keine deutsche Fricka konstruieren; eine solche deutsche Géttin hat es nie ge- 
geben. 

Wenn wir aber auch bis in die Zeit der germanischen Ursprache zuriick- 
greifen, in der alle die besprochenen Namen noch in ihrer Grundform in Geltung 
sind, haben wir es doch schon mit einem politisch in verschiedene Stamme 
gespaltenen Volk zu tun und mit einem ausgedehnten Siedlungsgebiet, das von 
der Donau bis zum Polarkreis hinaufreicht, verschiedenartigen landschaftlichen 
Charakter hat und im Zusammenhang damit verschiedene Arten der Wirtschaft 
bedingt. Dazu kommen noch die gesellschaftlichen Schichten innerhalb der 
einzelnen Vélkerschaften. Wenn da au®erdem ein hierarchisch organisiertes 
Priestertum und geschriebene religidse Satzungen, ja tiberhaupt jedes Schrift- 
tum fehlen, ist an eine einheitliche Religion selbstverstandlich nicht zu denken. 

Nur nebenher sei an einem Beispiel gezeigt, was fiir verschiedene Vor- 
stellungen mitunter nebeneinander hergehen, wo wir uns dessen kaum versehen. 

Das Geraiusch des Donners fiihrte man im nordischen Heidentum auf das 
eines Wagens zuriick, mit dem der Gewittergott durch die Wetterwolken fahrt. 
Dabei ist er aber nicht immer allein. Gelegentlich erscheint Loki als sein Be- 
gleiter, in anderen Geschichten hat er ein Geschwisterpaar Thialfi und Réskva 
zur Seite. Im nérdlichen Norwegen aber tritt uns Thor in Gesellschaft zweier 
Gewitterdimoninnen, Thorger6 und Irpa entgegen und wird auch in einem 
Tempel mit diesen zusammen bildlich dargestellt. Von diesen beiden hebt sich 
Thorgeré durch ihren Namen, der Madchen oder Geliebte des Thor bedeutet, 
so heraus, daB wir urspriinglich dort mit einem Paar Thor und Thorgeré werden 
rechnen miissen. Dazu kommt nun noch, daB der Donner im Faréischen und in 
einzelnen schwedischen und norwegischen Dialekten als tora, d. i. ,,Frau Thor“, 
bezeichnet wird, ja im Norwegischen auch als husprei, d. i. husfreyja ,,Haus- 
frau‘‘ — naimlich Thors. Hier ist es also diese, die das Donnerwetter macht, 
das wir uns deshalb ja nicht gerade als eine himmlische Gardinenpredigt vor- 
stellen werden. Aber diese Tora wurde doch jedenfalls als das Wesen gedacht, 
das den Donnerwagen lenkte oder sonst sich im Gewitter vor allen anderen 
betiitigte. 
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Man beachte hier doch auch die vielen Spielarten, die trotz der Einheit- 
lichkeit, straffen Organisation und Zentralisation des Katholizismus das volks- 
tiimliche katholische Christentum aufweist mit seinen vielen verschiedenen 
Gnadenorten und Nothelfern. Es gilt z. B. in unseren bauerlichen Kreisen 
keineswegs als gleichwertig, ob man eine Wallfahrt zur ,,Zeller Mutter‘‘ oder zur 
schwarzen Muttergottes von Alt-Otting gelobt, und zum Schutz gegen Feuers- 
gefahr oder fiir das Gedeihen des Viehs wird keineswegs itiberall in katholischen 
Landern Sankt Florian und Sankt Leonhard um seine Fiirbitte angerufen. 

Noch gré8er aber als die Grtlichen Abstande und Unterschiede sind die 
Zeitraume, mit denen wir hier zu rechnen haben, und die dadurch bedingte 
Entwicklung, auch abgesehen von der schon besprochenen Auflésung der ein- 
heitlichen germanischen Sprache in ihre Tochtersprachen. 

Die ersten Nachrichten iiber germanischen Kult stehen uns fiir die aus Jiit- 
land stammenden Kimbern aus dem zweiten Jahrhundert v. Chr. zur Verfiigung. 
In Schweden aber, dem am spitesten bekehrten germanischen Land, hat es 
sicher trotz viel friiher erfolgter Annahme des Christentums als Staatsreligion 
noch im 13. Jahrhundert n. Chr. Heiden genug gegeben. In einer diesem Jahr- 
hundert angehérigen Grenzordnung zwischen Norwegen und Schweden heiBt 
es: Der Bauer Loden sagt, er erinnere sich, da er diese Wildgrenze ausschritt, 
da da niemand in Straum das Vaterunser gekannt habe. Damit wird offenbar 
die Zeit vor der Bekehrung bezeichnet. Denn als Mindestma8 dessen, was man 
vom Christentum wissen sollte, galt immer credo und pater noster. Aber man 
kann die heidnische von der christlichen Zeit tiberhaupt nicht durch einen scharfen 
Teilstrich trennen. Freilich hat der Sturm der Bekehrung die hochragenden 
Stamme des alten Glaubens gebrochen und niedergeworfen. Der Gétterkult 
hat aufgehért, ja sogar die Namen der grofen Gétter wurden ausgetilgt aus der 
Erinnerung des Volkes. Das Unterholz aber hat durch jenen Sturm kaum gelitten 
und griint und wichst fréhlich weiter. Den Glauben an die niedrige Damonen- 
und Geisterwelt, an Riesen und Zwerge, Nixen und Waldschrate, Elfen und 
Kobolde und wie diese Wesen alle hei8en, lie man bestehen. Die mittelalterliche 
Geistlichkeit glaubte ja selbst an ihre Realitait. Und soweit sie als den Menschen 
nicht unfreundlich galten, erfreuten sie sich auch eines. Kultes. So wurden 
in Schweden in alte Schalensteine, sogenannte dlvkvarnar, bis in die jiingste 
Zeit kleine Gaben fiir die Elfen niedergelegt. Und bei uns erinnern mancherlei 
Namen von Speisen und Getranken an Opfer fiir den Hausgeist. So wird in 
Pommern nach dem Schweineschlachten ein siiBer Blutkuchen bereitet namens 
Hinrich, nach dem Heinzelmann so benannt, gerade wie bei uns zu Land das 
Tropfbier der Hoanzl oder wienerisch Hansel. Es gibt auch einen Bokweten- 
hinrich, dem ein alpenlindischer Hoadnickel entspricht. Unmittelbar an diesen 
reiht sich der Pumpernickel, wohl urspriinglich eine Opfergabe fiir den Klopf- 
geist. Auch Wuzel, als Bezeichnung fiir bayrische Kiicheln iiblich, ist ein Name 
des Kobolds. Ich habe diesen Gegenstand einmal in einer Vorlesung kurz be- 
sprochen. Spiter hat ihn dann Docent Dr. Lily Weiser in einer interessanten 
Arbeit iiber den Hausgeist aufgegriffen und noch zahlreiche andere Namen 
von Getrinken und Gerichten zusammengetragen, die auf Koboldnamen zuriick- 
gehen und an seinen Kult erinnern. 


Die Religion der Germanen - 123 


Nachklange des Heidentums bemerkt man aber vielfach auch in der seelischen 
Kinstellung gegeniiber dem Heiligen und Gottlichen. Der Primitive steht in 
seinem Verhaltnis zu einem hdheren Wesen haufig auf dem Standpunkt des 
,do ut des“. Wenn es in einer alten Fassung des bekannten bayrischen Spott- 
liedes auf die nach Alt-Otting wallfahrenden Pinzgauer heiBt: 


,,Jnd wannst uns unsre Felder 
Mit Schauer tuast plag’n, 

So toan ma da die Heilig’n 
Vom Altar awerschlag’n“, 


ist diese Gesinnung trefflich und fiir manchen Fall gewi8 auch zutreffend gekenn- 
zeichnet. Ich habe auch schon gehért, da8 Bauern im Salzburgischen nach einem 
Hagelschlag ihrem Pfarrer die Schuld gaben und meinten: ,,Er hat halt net die 
Kraft‘. Das erinnert sehr an den alten Konigsfetischismus, fiir den wir auch 
von germanischem Boden Belege besitzen, bei dem der Herrscher fiir das Gedeihen 
der Feldfriichte verantwortlich gemacht wird. 

Als heidnisch erscheint aber auch die iiberwiegend grob materielle Natur 
der Anliegen, mit denen man sich durch Gebet und Opfer an Gott und die Heiligen 
wendet, uneingedenk der Worte des Heilands: Mein Reich ist nicht von dieser 
Welt. . 

Aber auch ungerechnet alle Nachklinge und Uberlebsel, fallt immer noch 
mehr als ein Jahrtausend des germanischen Heidentums in geschichtliche Zeit. 

Noch mehr natiirlich in vorgeschichtliche. Und auch diese darf hier nicht 
ausgeschaltet werden. Wir kénnen ja heute die germanische Kultur an der Hand 
der Bodenfunde, seit man diese zu datieren und nationalen Gruppen zuzuweisen 
gelernt hat, Jahrtausende zuriickverfolgen. Der Wandel, der sich da feststellen 
laBt, konnte die religidsen Vorstellungen nicht unberiihrt lassen. Das ergibt 
sich aus dem beobachteten Tatbestand fast unmittelbar. 

So kénnen wir fiir die Zeit der geschliffenen Steingeraite im germanischen 
Norden einen auBerordentlichen Mitheaufwand beobachten, der dem Zwecke 
dient, die kérperlichen Reste der Toten zu erhalten und zu schiitzen. Ein Volk, 
das nur in Hiitten aus Holz oder Flechtwerk mit Lehmverputz oder in Wohn- 
gruben lebte, das nie fiir die eigenen Wohnzwecke einen Stein auf den andern 
legte, errichtete zur Bergung seiner Toten Kammern aus so michtigen Tragsteinen 
und Deckplatten, da8 man sich iiberhaupt schwer vorstellen kann, wie man sie 
mit den technischen Mitteln der damaligen Zeit von der Stelle schaffen und 
tibereinanderlegen konnte. Man wiirde sich diese Miihe gewi8 nicht gegeben 
haben, hatte man nicht geglaubt, daB von der Festigkeit und Dauerhaftigkeit 
ihrer Grabstitten das Heil der Abgeschiedenen oder ihr Fortleben nach dem Tode 
abhinge. 

Spiter verringert sich diese Bemiihung. Man geht allmahlich zu gew6hnlicher 
Flachgraber- oder Hiigelbestattung tiber. Inmitte der Bronzezeit — um 1000 
v. Chr. — setzt sich dann aber eine neue Art der Leichenbestattung, die Leichen- 
verbrennung, durch, bei der es im Gegensatz zu dem Adlteren Brauch nicht auf 
Erhaltung und Schutz, sondern auf méglichste Vernichtung der kérperlichen 
Reste des Toten abgesehen war. Wir wissen, daS man damit die Absicht ver- 
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bunden hat, die Seele zu befreien. Diese mu man sich nun als etwas viel Gei- 
stigeres vorgestellt haben wie frither und es ist kaum zu bezweifeln, da mit dieser 
Anderung der Bestattungssitten eine Anderung auch in anderen religidsen An- 
schauungen Hand in Hand ging. 

Zugleich aber beobachten wir hier Kulturwellen, die sich iber Sprach- und 
Vélkergrenzen hinweg ausbreiten. Die einzelne Nation nimmt teil an Kultur- 
bewegungen, die viel weitere Kreise ziehen, und was in einem Fall erweislich 
ist, kommt in anderen Fallen als méglich in Betracht. Eine im strengsten Sinn 
nationale, nach auBen abgeschlossene Religion hat es tiberhaupt nie gegeben. 
In einem gewissen Sinn allerdings sind selbst Weltreligionen wie das Christen- 
tum nicht international, d. h. sie nehmen iiberall nationale Farbung an. Jedes 
Volk legt in seine Godtter sein eigenes Wesen hinein, macht sie zu Vertretern 
seines eigenen Schénheits- und Sittlichkeitsideales. Das gilt auch vom Christen- 
gott und der Gestalt des Heilands, die sich in der Seele eines Schweden oder 
Deutschen ganz anders auspragen werden als in der eines Negers. 

DaB Volks- und Staatsgrenzen keine dauernde und uniibersteigliche Schranke 
bilden gegen religidsen Import, gibt sich recht klar zu erkennen an der Art und 
Weise, wie die griechische Religion auf die urspriinglich recht verschiedene und 
bereits etruskisch durchsetzte rémische heriiberwirkt. Dabei hat es aber in 
der rémischen Welt noch nicht sein Bewenden. In der Kaiserzeit dringen mehr 
und mebr orientalische Kulte in ihr ein: derjenige der magna mater Idea, der 
groBen Gottermutter, ferner jener der Isis, des Juppiter Dolichenus und zuletzt 
der des Mithras. Die alten einheimischen Goétter gehéren auf den letzten Stufen 
des rémischen Heidentums fast nur mehr der Literatur an. Und Christus erfuhr 
nicht von Juppiters Seite einen Widerstand, hatte vielmehr an Mithras einen 
Nebenbuhler, der sich besonders beim Militar zahlreicher Anhanger erfreute. 
So stellt sich uns also auch das Christentum hier nur als die letzte von ver- 
schiedenen, samtlich aus dem Orient stammenden religidsen Wellen dar und es 
hat sich wohl auch da und dort mit dem Niederschlag alterer Wellen, wie z. B. 
des Isiskultes, vermischt. 

Salche Seitenstiicke wird man sich aber vor Augen halten miissen, wenn 
man an die germanische heidnische Uberlieferung herantritt. Man wird dann, 
wie der geschulte Geologe in einer Landschaft Gebilde und Ablagerungen aus 
verschiedenen erdgeschichtlichen Perioden erkennt und zu scheiden versteht, 
auch dort die iibereinander liegenden Schichten und ihre Zeitfolge ermitteln 
lernen. 

Wie bei der Erdgeschichte, verhalt es sich aber auch hier so, daB nicht alles 
Altere von dem Jiingeren gleichmaBig wie mit einem Mantel iiberdeckt oder 
auch gleichmaBig weggeschwemmt ist. An manchen Stellen tritt Urgestein, 
selbst dem Laienauge erkennbar, noch deutlich zutage. 

Dafiir ein paar Beispiele! So lautet eine der altesten Mitteilungen tiber 
germanischen Glauben, enthalten in Cisars Kommentarien tiber den gallischen 
Krieg 6, 21: ,,Die Germanen rechnen zur Zahl der Gotter nur diejenigen, die 
sie sehen und durch deren Segnungen sie offenbar geférdert werden, Sonne, 
Vulkan und Mond; von den iibrigen haben sie nicht einmal durch Hérensagen 
(fama) vernommen.‘‘ Das darf nicht ohne Vorbehalt aufgenommen werden. 
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Denn zweifellos sind die meisten germanischen Gétternamen alter als Casar 
und auch von Géttermythen 1iBt sich dies nachweisen. Er schépft offenbar 
aus gallischem Mund. Die gallischen Gétternamen waren den Germanen 
natiirlich unbekannt und es mag zudem Absicht der Berichterstatter gewesen 
sein, diese als recht riickstandig im Gegensatz zur gallischen Kulturhéhe dar- 
zustellen. Aber ganz abzuweisen ist jene Nachricht doch nicht. Man wird bei 
den germanischen Nachbarn immerhin 6fters einen Elementarkult beobachtet 
haben. 

Ein interessantes Zeugnis fiir einen solchen findet sich bei Tacitus, Ann. 13, 
55. Dort wird erzaihlt, daB ein Ampsivarierkénig Boiokalus, dessen Leuten gleich 
wie friiher anderen Germanen die Niederlassung auf einem brachliegenden Land- 
streifen am rechten Rheinufer von den Rémern verwehrt wurde, zur Sonne auf- 
blickend und andere Gestirne anrufend, gefragt habe, als wiiren sie gegenwartig, 
ob sie auf ein leeres Land herabblicken wollten ; lieber méchten sie das Meer herein- 
str6men lassen wider die Rauber des Erdbodens. 

Gerade fiir Elementarkult gibt es aber Belege auch aus christlicher Zeit, 
ja aus der Gegenwart. Der Salzburger Rechtsanwalt Dr. A. Prinzinger d. A. 
hat in meiner Gegenwart in den siebziger Jahren des vorigen Jahrhunderts er- 
zahlit, da®B er 6fters Dienstboten vom Lande gehabt habe, die sich gescheut 
hatten, vom Mond anders als vom Herrn Ma” zu sprechen. Das ist ein Gegen- 
stiick zur ,,Frau Sonne“, weshalb man sich aber die Sonne nicht notwendig als 
Weib, den Mond als Mann vermenschlicht vorgestellt zu haben braucht. Im 
Mittelhochdeutschen sagt man varn (in) der sunnen haz ganz so wie varn (in) 
gotes haz. 

Salben von Steinen, wie es uns im alten Testament bezeugt ist, war noch 
vor kurzem in Schweden iiblich. 

Wenn es in Schillers Tell heiBt: ,,’s ist heute Simon und Juda, da . 
rast der See und will sein Opfer haben“, so ist noch der See als solcher gemeint, 
nicht in einer Dimonengestalt, und auch nicht ein in ihm hausendes Wesen, 
ein Wassermann oder eine Nixe. 

Vom Feuer gilt das gleiche. Ich habe einmal im Salzkammergut beobachtet, 
wie eine Baiuerin beim Backen von ,,Wuzeln“ die erste zerriB und ins Feuer 
warf. Sie wuBte nichts dariiber zu sagen, als daB es ein Opfer sei. Dabei kann es 
ja méglicherweise vergessen sein, daB es einmal einem Dimon oder Seelen- 
geistern gebracht wurde. Aber ebenso gut ist es méglich, daB es von Haus aus 
nur dem Element, das man freundlich stimmen will, gegolten hat. 

Ganz klar ist dies ja, wenn — wie Frau Prof. Marie Andree-Eysn, Volks- 
kundliches aus dem bayrisch-édsterreichischen Alpengebiet, 1600, mitteilt — im 
Rauristal noch immer der Wind gefiittert wird, ohne daB man sich ihn menschen- 
oder tiergestaltig vorstellt. Es ist der reine Elementarkult. 

Was den Seelenglauben betrifft, ist die hochaltertiimliche Vorstellung vom 
lebenden Leichnam auch heute noch vielfach vertreten neben einer bunten Reihe 
jiingerer, teils heidnischer, teils christlicher Seelenvorstellungen. 

Also Primitivstes lebt heute noch fort und deshalb schon dirfen wir jenen 
Bericht Ciisars iiber die Verehrung der Elemente bei den Germanen nicht 
ganz beiseite schieben. 
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Spiter, in der altnordischen Uberlieferung, erscheinen die Gétter im all- 
gemeinen wie bei den Griechen in Menschengestalt, und zwar als der In- 
begriff menschlicher Schénheit. Von einigen haben sich aber Ziige erhalten, 
die uns zeigen, da® diese einst ahnlich den agyptischen tiergestaltig vorgestellt 
wurden. Das ist nicht zu verwundern. Betrachtete doch der primitive Mensch 
die Tiere nicht als etwas von ihm vdollig Verschiedenes, tief unter ihm Stehen- 
des. Er sah ja auch, daB sie ihm in vieler Beziehung — an Kraft, Scharfe der 
Sinne, Schnelligkeit, Flugvermégen — itiberlegen waren. Manche Beinamen 
von Géttern, wie Arnhofi ,,der Adlerképfige fir Odin, Bjorn ,,Bar“ fiir Thor, 
Syr ,,Sau‘‘ fir Freyja, sind so zu erklaren. Aufs selbe liuft es hinaus, wenn 
Vaningi ,,VanensproBling’, d.i. Frey, auch fiir ,,Eber“ gebraucht wird. Be- 
sonders der Gott Heimdall, eine sehr altertiimliche Gottheit, ist durch seine 
Beinamen als Widdergott gekennzeichnet. Am merkwiirdigsten ist wohl das, 
was uns von einem Gotte Henir berichtet wird, der die sonderbaren Beinamen 
hinn langi fotr und aurkonungr, ,,Langbein“ und ,,Sumpf-‘‘ oder ,,Strandkénig“, 
fiihrt und dessen Name selbst die genaue nordisch-germanische Entsprechung 
zu italisch-pranestinisch conia ,,Storch“ dartsellt. Also mit einem Storchgott 
haben wir es hier zu tun. 

An den Nachrichten der Alten tiber germanischen Gétterglauben und 
Gotterdienst ist von besonderem Interesse, was wir daraus tiber das Vorhanden- 
sein von Stammeskulten, Kultverbinden, Amphiktyonien erfahren. So lernen 
wir durch Tacitus den von sieben Stémmen an der Meereskiiste begangenen 
Kult der Nerthus, fiir den eine Wagenumfahrt der Géttin kennzeichnend ist. 
Bei den Lugiern (Wandalen) besteht nach seinem Bericht ein Kult zweier gétt- 
licher Briider, die er mit Kastor und Pollux vergleicht. In der Tat handelt es 
sich um Verehrung dieser, auch noch anderen indogermanischen Vélkern, wie 
den Indern und Litauern, bekannten Sternheroen, der Dioskuren oder Agvindu. 
Wie bei den Griechen ist Pflockverehrung in ihrem Kult nachweisbar; ebenso 
erscheinen sie als pferdegestaltig. Und deutlich lassen sich diese géttlichen 
wandalischen Briider noch in der spaiteren germanischen Uberlieferung nach- 
weisen. Der Kult der suebischen Stimme endlich kniipft sich nach Tacitus 
an einen Gott, der als allwaltender bezeichnet wird, und an einen Hain im Land 
der Semnonen, den man nur gefesselt betreten durfte. Auch an dieses Heiligtum 
lebt die Erinnerung im Norden fort, wo die spaitere Sageniiberlieferung einen 
,»,Fesselhain‘‘ in Verbindung mit dem Svafaland kennt. 

Interessant ist der Bericht des Tacitus itiber die Fesselung, weil dadurch 
ein Licht fillt auf das Verhaltnis, in dem sich der Germane im besonderen Falle 
zu seiner Gottheit stehend fiihlte. Aber das hier symbolisch ausgedriickte Gefiihl 
der Unterwiirfigkeit ist nicht die Regel, sowenig es sich dabei um einen gew6hn- 
lichen heidnischen Gott handelt. Denn dieser Allherrscher, regnator omnium deus, 
wie der Gott genannt wird, der im Semnonenhain verehrt wurde, hebt sich iiber 
die anderen Gottheiten hoch empor. Sonst stand der fromme Germane zu 
seinem Gott in einem Verhialtnis vertraulicherer Art, ganz so wie der Gefolgs- 
mann zu seinem Herrn in einem gegenseitigen Verhiltnis von Vertrauen und 
Treue. Charakteristisch ist, daB sich der Verehrer einer Gottheit als ihren Freund 
bezeichnet und umgekehrt auch vom Gott als seinem geliebten Freunde spricht. 
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Und so erscheint ihm denn auch das Aufgeben des alten und die Annahme eines 
neuen Glaubens wie der Bruch eines Treueverhiltnisses. 

Unsere Kunde vom altgermanischen Heidentum ist seit Jakob Grimm 
wesentlich vermehrt worden durch zahlreiche Inschriftfunde. Es handelt 
sich um Altare, die in den Rheingegenden von dort seBhaften Germanen oder 
in Britannien von germanischen Soldaten in rémischem Dienst nach rémischer 
Sitte ihren einheimischen Gdéttern errichtet wurden. Auf ihnen erscheinen 
auch germanische Gétternamen, zum Teil sogar mit germanischen Kasusen- 
dungen. 

Befremdlich ist zunachst, daB uns dabei die aus der spateren Uberlieferung 
bekannten Hauptgétter nicht mit ihren Namen entgegentreten. Das erklart 
sich aber daraus, daB sich fiir diese ein festes System der ,,interpretatio Romana‘ 
ausgebildet hatte und es erscheinen daher in diesem Fall statt der germanischen 
die lateinischen Namen, statt Wodan also Mercurius. Nur gewisse Beinamen 
und Namen, die nicht Hauptgéttern angeh6érten, lernen wir hier zumeist kennen. 

Das Uberraschendste aber ist, da in diesen rheinlindischen Kulten bei 
Germanen und Kelten die bekannten Gétter tiberhaupt nicht die Hauptrolle 
spielten, dagegen unter zahlreichen Beinamen, gewohnlich in Dreizahl, die Mitter 
und Matronen verehrt wurden. 

Wollte man sich recht gemeinverstindlich ausdriicken, so miSte man 
sagen: Diese Germanen verehrten vor allem die Feen. Denn jene matres und 
matronae sind im Grunde ganz dasselbe wie diese. 

Von Haus aus sind diese géttlichen Wesen, die unter verschiedenen Namen, 
als nornir und disir, d. i. ,,Matronen“, im Norden, als idist in Deutschland, 
aber auch als Miitter und Muhmen nachweisbar sind, vor allem Geburtshelfe- 
rinnen wie die rémischen Parcae, deren Name von parere ,,gebaren‘‘ abzuleiten 
ist. Der gebarenden jungen Frau leisteten ja im Leben die Miitter und Matronen 
ihrer Sippe und Nachbarschaft Hilfe. Diese ,,weisen Frauen‘‘ wurden unter 
Umstinden in géttliche Sphire gehoben und, da das neugeborene Kind noch 
als schicksalslos galt, so war es auch ihre Aufgabe, ihm das Schicksal zu be- 
stimmen, wobei mit der Vorstellung von ihnen dann die des personifizierten 
Schicksals, der Wurd, d. i. des Werdens, zusammengeflossen ist. Bei den Angel- 
sachsen hieB die Neujahrsnacht modraniht ,,Miitternacht“‘, offenbar weil es eine 
Losnacht war, in der fiir das kommende Jahr das Schicksal bestimmt und er- 
kundet wurde. Dabei wird man jene ,,Miitter“ mit Opfergaben empfangen 
haben. 

Die am weitesten zuriickreichende Kunde iiber das Geistesleben unserer 
Vorfahren verdanken wir iibrigens nicht literarischen Quellen, sondern der 
vergleichenden Sprachforschung. Wir wissen ja, dai die Germanen nur ein 
Zweig sind am Stamm der indogermanischen Vélkerfamilie und einmal mit den 
anderen indogermanischen Vélkern zusammen ein Volk mit einer Sprache 
gebildet haben. 

Durch Sprachvergleichung la8t sich der Wortschatz dieser Ursprache einiger- 
ma8en herstellen und unter diesen als urindogermanisch erschlieSbaren Wortern 
finden sich auch solche von religidsem Gehalt. 

So gibt es im Altnordischen ein Wort tivar ,,die Gétter‘‘, das genau dem 
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lateinischen divus, deus, keltischen dévos, altindischen dévad usw. ,,Gott‘*‘ ent- 
spricht. 

Wir kénnen ein altindogermanisches deivos ,,Gott‘‘ mit Bestimmtheit 
erschlieBen, wissen auch, daB die Grundbedeutung der Wurzel ,,leuchtend‘, 
»licht’ gewesen ist. Vielleicht ist sogar die Mehrzahlform jiingere Bildung, eine 
monotheistische Vorstellung also die altere. Vielleicht handelt es sich urspriing- 
lich nur um ,,den lichten Gott, den Gott des Tages und klaren Himmels. 

Jedenfalls 148t sich ein solcher einzelner Gott als der oberste Gott der Indo- 
germanen nachweisen. Er steht vor uns im Zeus der Griechen, Juppiter, Diespiter 
der Romer, Dyauspita der Inder. Die Namen stimmen alle gut zusammen und 
daB die Grundbedeutung ,,der lichte Himmel‘ gewesen ist, zeigt unter anderem 
noch deutlich die lateinische Redensart sub iove = sub divo ,,unter freiem Himmel“. 
Bezeichnend ist die Zusammensetzung mit einem Wort fiir Vater in Dyduspita usw., 
die nicht allein das Vaterliche im Wesen dieser Gottheit betont, sondern auch 
auf die Zeit zuriickweist, in der dem pater familias die héchste Gewalt zukommt 
und es den Begriff ,,Konig‘‘ und ein Wort dafir noch nicht gibt. 

Ein solcher altindogermanischer ,,Himmelvater“ ist also mit Bestimmtheit 
nachzuweisen. 

Da muB es nun sehr auffallen, daB bei den Germanen der geschichtlichen 
Zeit ein ganz anderer Gott — Wadan, Odinn —, den die Rémer ihrem Mercurius 
gleichstellen, an der Spitze der Gotter steht. 

Ganz denselben Wandel beobachten wir aber auch bei anderen Nordstammen. 
Bei mehreren ist eine urspriinglich untergeordnete Gottheit, die von Haus aus 
Windgott und Fihrer des Seelenumzugs gewesen ist, auf den Herrscherthron 
gelangt. Zuerst ist uns durch Herodot von den Thrakern bezeugt, da8 ihre 
K6nige im Gegensatz zum Volk den Hermes am meisten verehrten, und das ist 
ja auch deshalb sehr beachtenswert, weil hier sofort auch der aristokratische 
Charakter dieser neuen Religion klar wird, der auch bei den Germanen ganz 
deutlich ist. Gleiches wissen wir von den Galliern. Auch ihr héchster Gott wird 
dem Mercurius gleichgesetzt. Wodan ist also nur der germanische Name fir 
eine in weiterem Umkreis als oberste Gottheit verehrte Gestalt. 

Es verdient bemerkt zu werden, daB die Italer diese Entwicklung nicht 
teilen, obwohl sie von Haus aus diejenige Abteilung der Indogermanen waren, 
die den Germanen sprachlich am nichsten standen. Ihre alten engen Beziehungen 
zu diesen stammen aus einer Zeit, da sie noch im Norden der Alpen zusammen 
mit den Kelten ihre Nachbarn waren. 

Seit sie nach Italien abgeriickt sind, zeigen sich aber im mittleren Europa 
auch noch andere kulturelle Veriinderungen. Zu ihnen zahlt das Bekanntwerden 
des Eisens, die hdhere Schaétzung des Pferdes und seine Verwendung besonders 
als Reittier, die Ausbildung eines Kriegeradels und des Gefolgswesens. In den 
Zusammenhang dieser Erscheinungen und in eine kriegerische Zeit und Umwelt 
gehoren auch die Anfange der Wodanreligion. 

Sie kam, wie gesagt, auf nach dem Abzug der Italer aus Siiddeutschland. 
Aber auch die Kelten, die Irland besiedelten, kannten sie noch nicht. Denn sie 
haben, wie wir sehen werden, dort noch den alten indogermanischen Himmels- 
gott als obersten der Gétter verehrt. 
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Was ist aber nun, mu’ man fragen, bei jenen Stiimmen, die diese religidse 
Umwialzung mitmachten, aus dem Alteren Hauptgott geworden ? 

Er ist auch bei den Nordleuten und den Germanen im allgemeinen noch 
nachzuweisen, wenn auch in untergeordneter Stellung. Denn der nordische 
Géttername Tyr, angelsichsisch Tiw, althochdeutsch Zi0, von dem wir schon 
gesprochen haben, reiht sich jenem griechischen Zeus, altindischen Dyaus usw. 
als urverwandt an. Sein Trager ist bei den Germanen Kriegsgott geworden, 
zunachst eigentlich Gott der Volksversammlung, die zugleich gesetzgebende, 
Gerichts- und Heerversammlung war. Bewaffnet traten bei ihr die freien Manner 
zusammen, weshalb sie bei den Langobarden gairethinx ,,Speerding‘ hieB. 
Aus der hier vorliegenden alten Form thinz fiir Ding erklart sich auch der Name 
des Mars Thingsus, dem Germanen in rémischem Dienst Altire errichteten, 
und der Name unseres Dienstag, alter Dingstag, d. i. dies Martis. Das Ding 
tagte unter freiem Himmel, war ein Tageding — vgl. unser verteidigen, alter 
vertagedingen ,,auf dem Tageding vertreten‘‘ —; auf schénes Wetter kam es 
dabei sehr an. Naturgemaé8 wurde so der Gott des lichten Tages und klaren 
Himmels sein Schutzgott, geradeso wie es bei den Griechen einen Zeus agoraios 
gibt, unter dessen Hut die agora, die Versammlung, steht. 

Leider werfen unsere Quellen auf diesen Gott nur mehr einige Streiflichter. Im 
Endkampf der Gotter mit den Unheilsmachten hat er den Héllenhund Garm zum 
Gegner wie Odin den Wolf Fenrir. Diese beiden Ungeheuer sind von Haus aus eins. 
Man hat hier aus zwei Namen zwei Gestalten gemacht und so die Méglichkeit ge- 
schaffen, dem neuen Gétterkénig eine ahnliche Rolle zuzuweisen wie dem alten. 

Sehr beachtenswert sind hier Zusammenhinge mit keltischer Uberlieferung, 
die auch die Annahme bestatigen, daB Tyr einmal an der Spitze der Gotter 
gestanden hat. Tyr gilt als einhandig, er heiBt einhendr Asa, ,,der einhindige 
unter den Asen‘‘. Seine rechte Hand ist ihm bei der Fesselung des Wolfes Fenrir 
abgebissen worden. Ganz ahnlich verliert der irische GétterkGénig — er ist dies 
hier noch — Nuada seine rechte Hand im Kampf mit einem Riesengeschlecht 
und geht, mit diesem Gebrechen behaftet, so lange seines Konigstums verlustig, 
bis ihm ein Schmied eine silberne Hand angefertigt hat, wonach er den Bei- 
namen argetlam ,,Silberhand“ fiihrt. Derselbe Gott wird aber nach dem Aus- 
weis von Inschriften in Britannien als Mars verehrt. Es zeigt sich also hier bei 
den Kelten ganz die gleiche Entwicklung wie bei den Germanen. 

Aber aus dem alten Himmelsgott hat sich im keltischen und germanischen 
Gétterhimmel noch eine andere Gestalt losgelést, die eines besonderen Gewitter- 
gottes. Eine solche Spaltung lag ja nahe. Denn der in dunklen Wetterwolken 
daherfahrende oder auf umwoélktem Berggipfel thronende Gott verdient nicht 
mehr den Namen ,,der Lichte‘‘. Bezeichnend aber ist, da8 noch ein inschrift- 
liches Zeugnis aus Britannien einen keltischen T’anaros — seinem Namen nach 
dasselbe wie Donar-porr — als Juppiter optimus maximus, also jedenfalls als 
héchsten Gott bezeichnet. Diese Ausbildung eines besonderen Donnergottes, 
also die Verteilung der Befugnisse des alten Himmelsgottes auf zwei Gdotter- 
gestalten, seine Spaltung in zwei solche — urspriinglich zwei Seiten seines Wesens 
darstellend —, mag sehr dazu beigetragen haben, einer anderen Gottheit, Wodan, 
das Ubergewicht zu verschaffen. 
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Aber Wodan-Oéin hat sich als héchster Gott keineswegs iiberall in ger- 
manischen Landen gleichmaBig durchgesetzt. Abgesehen von den Fiirsten 
und ihrem Gefolge, war wenigstens im Norden Thor zweifellos der weit beliebtere. 
Das zeigt sich schon in den zahlreichen mit Thor zusammengesetzten Personen- 
namen. Wenn Odinn gelegentlich Saxagud ,,der Gott der Sachsen, der Deutschen“ 
genannt wird, deutet das noch an, da’ er tiberhaupt erst aus Deutschland nach 
dem Norden heriibergekommen ist. 

Solche Wandlungen vollzogen sich wohl nicht immer ganz reibungslos. 
Der Gegensatz zwischen Odin und Thor sowie ihren Verehrern kommt scharf 
zum Ausdruck in dem Eddagedicht Harbardsljod ,,Graubartslied“‘, das einen 
Mann zum Verfasser haben muB, der mit groBer geistiger Uberlegenheit den 
Uberlieferungen seines Volkes gegeniiberstand, an Lukian erinnernd. Die 
Rahmenerzahlung ist die, daB Thor, von der Ostfahrt heimkehrend, an einen 
Sund kommt. Auf der anderen Seite sieht er einen Fabrmann und ruft ihn an, 
ihn hiniiber zu holen. Dieser nennt sich Harbardr ,,Graubart“, ist aber der 
verkappte Odin. Er weigert sich, Thor, den er als Landstreicher behandelt, 
iiberzufiihren. .Nach manchem Scheltworte halten die beiden einander gegen- 
seitig ihre Taten vor, Kriegs- und Liebesabenteuer auf der einen Seite, auf der 
anderen Kampfe mit riesischen Machten aller Art. Odins geistige Uberlegenheit 
und Riicksichtslosigkeit, Thors ehrliches, aber etwas bauerisches Wesen ist 
hiebei sehr gut gekennzeichnet. 

Fir Odin sind uns tiber 150 Namen und Beinamen iberliefert, weit mehr 
als fiir alle anderen alten Gétter. Zu einem groBen Teil sind sie fir die Bediirf- 
nisse der Poesie geschaffen, die samt ihren Vertretern, den Skalden, mehr mit 
Odin zu tun hatte als mit anderen mythologischen Gestalten. Zum Teil aber 
sind es alte Decknamen, wie solche sich einstellen, wenn man etwas nicht beim 
rechten Namen nennen will. So hat auf deutscher Seite Godan, Guotan — von 
god, guot ,,gut‘‘ abgeleitet — den alten Namen des unheimlichen Gottes schlieB- 
lich ganz verdringt. ,,Die tiefe Scheu vor Wodan‘‘, bemerkt G. Neckel treffend 
in seinem Buch ,,Altgermanische Kultur‘, ,,galt seiner undurchdringlichen 
Weisheit, die sich oft als Tiicke darstellte. Wenn einer der heidnischen Gétter 
allmachtig war, so Wodan, und er war es kraft eines zauberhaften Kénnens und 
Wissens, gegen das die Zauberkiinste aller anderen Wesen ein Nichts waren. 
Wodan war der schlechthin Uberlegene und Unerforschliche. Ihm zu vertrauen 
war nicht jedermanns Sache. Er konnte zwar helfen wie kein anderer, besonders. 
zu Sieg im Kriege, aber er konnte seinen Freund jeden Tag verraten, indem er 
sich plotzlich gegen ihn wandte... Die Furchtbarkeit Wodans erklart sich daraus, 
daB er die Toten abholt. Als Herr iiber Leben und Tod ist er so unberechenbar 
wie das Todesschicksal selbst.‘‘ Gerechtfertigt wird sein Verhalten nur durch 
den Walhallglauben, der den Helden, die der Gott zu sich beruft, die Aufgabe 
zuweist, ihn im bevorstehenden Endkampf mit den entfesselten Unheilsmachten 
zu unterstiitzen. In dem Gedicht Eiriksmal, das auf den Fall des Norweger- 
fiirsten Kirik Blutaxt verfaBt ist, gibt Odin auf die Frage, warum er dem tapfern 
K6nig nicht den Sieg verlichen, die Antwort: Weil es ungewiB ist, wann der 
graue Wolf auf die Géttersitze losstiirmen wird. 

Wir haben somit schon zwei Stufen in der germanischen Religionsent~ 
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wicklung kennen gelernt, eine altindogermanische und eine junge, die Wodan- 
religion, die sich uns als Niederschlag einer groBen Kulturstrémung dargestellt 
hat. 

Doch ist auch noch eine dritte Schicht nicht zu iibersehen, die tiefer liegt 
als die des Odinkultes, héher als die des alten Himmelsgottes. 

In einem Teil des germanischen Bereiches tritt uns noch ein dritter Gotter- 
k6nig entgegen, nimlich Freyr. Sein Name, der im Deutschen Fd lautet, bedeutet 
»Herr“. Er heiBt auch folkvaldi goda ,,Heerfiihrer der Gétter“‘ und das vertragt 
sich schon nicht gut mit der Vorstellung eines anderen héchsten Gottes, wenig- 
stens fiir den Ort, wo diese Namen aufgekommen sind. Auch als Svzagud ,,Schwe- 
dengott wird er bezeichnet und war offenbar einmal der oberste Gott gerade 
bei diesem Stamme. Der Tempel von Uppsala war vor allem ihm geweiht. Von 
ihm stammte das alteste schwedische Kénigsgeschlecht der Ynglingar, denn er 
hieB auch Yngvi oder Yngvifreyr; und wenn berichtet wird, daB alle Kénige 
aus diesem Geschlecht neben den andern Namen auch selbst Yngvi hieBen, 
sieht man, daB sie eigentlich als Inkarnationen, d. i. Menschwerdungen, des Gottes 
aufgefaBt wurden. Nichts aber riickt seine ttberragende Stellung bei den Schweden 
in so helles Licht als die Tatsache, da er bei ihnen veraldar gud ,,Weltgott“ 
genannt wurde. Diesen Namen haben zusammen mit dem Kult des Gottes 
von den Schweden auch die benachbarten Lappen aufgenommen, die bis zu 
ihrer Bekehrung durch protestantische Missionire im 17. Jahrhundert neben 
anderen auch einen Gott mit dem nur halb ins Lappische tibertragenen Namen 
varalden olmay anriefen, damit er das Getreide bei ihren Nachbarn im Siiden 
gedeihen lasse, so daB sie billig Korn und Kornbranntwein kaufen kénnten. 
Denn Frey war vor allem ein Fruchtbarkeitsgott. Til ars ok fridar ,,um gute 
Ernte und Frieden‘ wurde er in Uppsala angerufen. Seine milde Giite ist gekenn- 
zeichnet, wenn es von ihm heif$t, daB er kein Madchen und keines Mannes Weib 
weinen mache und jeden aus der Haft befreie; das alles nattirlich im Gegen- 
satze zu Kriegsgéttern, die den Madchen und Frauen ihre Geliebten, Manner 
und Sdéhne entreiBen. 

Uber Schweden hinaus mu8 dieser Gott auch bei den Danen in héchstem 
Ansehen gestanden haben, die danach bei den Angelsachsen den Beinamen 
Ingwine ,,Freunde, Verehrer des Gottes Ing“ fihren. Es scheint auch, da’ er 
sich hinter den danischen sagenhaften Kénigen namens F'rodi, zumal hinter 
Fridjrodi, verbirgt, an dessen Regierungszeit sich die Vorstellung eines goldenen 
und Friedenszeitalters kniipft. 

Aber auch eine Anzahl meeranwohnender anglofriesischer Stémme wurde 
unter dem auf diesen Gott Ing hinweisenden Namen der Ingaevones zusammen- 
gefaBt oder in ihm eingeschlossen. Zu ibnen gehéren vor allem die Verehrer der 
Géttin Nerthus, deren Kult uns Tacitus schildert und die eigentlich — nur in 
altertiimlicher Form — denselben Namen traigt wie Niorgr, der Vater des Frey 
nach eddischer Uberlieferung. 

DaB wir es hier mit einer ganz besonderen Religion zu tun haben, findet 
einen deutlichen Ausdruck darin, da8 das Geschlecht, dem diese Gestalten an- 
gehéren, das der Vanen (Vanir), als ein besonderes Gottergeschlecht, dem der 
Asen (4sir) gegeniibergestellt wird. Beide sollen in der Vorzeit Krieg miteinander 
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gefiihrt haben, der dann in einem Vergleich endete. Man sieht in dieser Erzihlung 
gewohnlich die Erinnerung an einen Kultkrieg, an den Kampf der Anhange: 
eines neuen Glaubens mit dem eines alten. 

Zu den Vanen gehérte urspriinglich gewiB auch Balder, altnordisch Baldr 
dessen Name ja, ganz wie der Name Freyr ,,Herr, Fiirst“‘, bedeutet. Denn wenr 
sein jiingerer Bruder und Racher Vali, alter Wanila, ,,der kleine Vane“, heiBt 
muB er selbst als der gréBere oder der altere Vane vorgestellt worden sein. Wi 
wissen aus dem zweiten Merseburger Zauberspruch, daB auch die Deutscher 
Balder kannten, und aus dieser Quelle erfahren wir, daf sein Pferd sich einma 
den FuB verletzt hatte. Freys Pferd aber heiBt Blodughofi ,,das mit blutiger 
Huf‘, was der schwedische Forscher Ivar Lindquist sehr ansprechend gleichfall: 
aus einer FuBverletzung erklart wissen méchte. 

Wie Balder ist auch Freyr ein sterbender Gott. Nach schwedischer Uber. 
lieferung wird der tote Freyr in einen Higel gesetzt und empfangt in diesem ein¢ 
Zeitlang immer noch die Opfer wie ein lebender. Und der danische Kénig Fridfro6: 
wurde als einbalsamierter Leichnam noch drei Jahre lang im Wagen in seiner 
Reich herumgefiihrt, um die Steuern weiter einzusammeln. 

In der Edda, deren Bericht ja wohl als bekannt vorausgesetzt werden darf 
fallt Balder durch den Mistelzweig. Warum gerade durch diesen, begreift sick 
leicht. Als alle Dinge in Eid genommen wurden, Balder nicht zu schaden, konnte 
die Pflanze, die auf dem Ast eines anderen Baumes saB, leicht iibersehen werden 
Es bleibt nur noch aufzuklairen, wie ein Mistelzweig, der ganz ungeeignet ist 
als Pfeil oder Lanze zu dienen, als Todeswaffe verwendet werden konnte. 

AufschluB gibt hier eine Erzaihlung, die so viele Ziige mit der Baldersage 
gemein hat, daB man sie geradezu als eine SproB8form von ihr bezeichnen kénnte. 
die Vikargeschichte. 

Thr Inhalt ist in Kiirze folgender. Ein Konig Alfrek von Hordaland hatte 
zwei Frauen zu Kebsweibern, die Signy und die Geirhild, und versprach die- 
jenige zu seiner rechtmaSigen Gattin zu machen, die ihm das beste Bier braue. 
Darauf wandte sich Signy an Freyja, Geirhild an Odin um Hilfe, und von diesem 
empfangt letztere etwas von seinem Speichel als Zusatz fiir die Gare bei det 
Bierbereitung, mu ihm aber dafiir als Entgelt das versprechen, was beim Brauer 
zwischen ihr und der Bierkufe sei. Es ist das Kind, das sie erwartet. Ihr Gebrat 
mundet dem K6nig besser, sie wird seine Gemahlin, doch ist ihr Sohn Vikar vom 
Mutterleib her dem Odin verfallen. 

Unter dem Namen Hrosshars-Grani hatte Odin einen gewissen Starkagi 
oder Storkodr aufgezogen. Herangewachsen, trat dieser in den Dienst Kénig 
Vikars, der ein beriihmter Kriegsheld geworden war, und wurde sein Blutsbruder. 
Einmal wurde des KG6nigs Flotte durch ungiinstiges Wetter an der Kiiste zuriick. 
gehalten. Man entschloB sich, durch ein Menschenopfer dem Ubel abzuhelfen. 
und das Los des zu Opfernden fiel auf den Kénig. In der folgenden Nacht gab 
Hrossharsgrani-Odin seinem Pflegesohn Starkadr einen Rohrstengel. Mit diesem 
sollte die Opferung angeblich symbolisch vollzogen werden. Abgeschossen, ver- 
wandelte sich aber der Rohrstengel in einen Speer und traf den Kénig zu Tode. 

An die Baldergeschichte erinnert hier auch der Name Starkadr, d. i. der 
starke Hodr. Gerade von Hodr wird ausgesagt, da8 er iibermaBig stark gewesen 
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sei. Und da8 Balder durch einen Opferakt seinen Tod fand, schimmert auch in 
der Edda noch durch. Er stirbt in einem Hain, an einer heiligen Friedensstitte, 
und wird geradezu als blodugr tivorr ,,blutiges Opfer‘‘ bezeichnet. 

In dem, was Saxo Grammaticus in seiner diinischen Geschichte iiber Balderus 
und Hotherus erzahlt, weicht manches von dem Bericht der Edda ab. So fehlt 
bei ihm der Verfiihrer Loki, Hoor ist nicht blind und der Grund seiner Fehde 
mit Balder ist Eifersucht. Gerade das sind aber alles altere Ziige. Die Todes- 
waffe ist hier ein Zauberschwert, und zwar dasselbe, fiir das anderswo der Name 
Mistilteinn ,,Mistelzweig“ iiberliefert ist. Wir erkennen dabei die, um sie der 
Vereidigung und der Aufmerksamkeit zu entziehen, in einen MistelsproB ver- 
wandelte Waffe, die aber im entscheidenden Augenblick wieder zum Mordwerk- 
zeug wird wie jener Rohrstengel in der Hand des Starkadr. 

Auf verschiedene andere Erzaihlungen, die im selben Mythus ihre Wurzel 
haben, ist es nicht méglich, im Rahmen dieses Vortrages naiher einzugehen; er- 
wahnt sei nur, daB sich Faden yon Balder auch zu Sigfrid und vor allem zu dem 
Helgi nordischer Uberlieferung hiniiberspinnen. Zumal bei letzterem haben 
wir es mit demselben géttlichen Helden und Heilbringer zu tun. 

Aus diesen Parallelfassungen erfahren wir auch mehr iiber die titige Rolle 
des Gottes oder Heros, der uns dabei als eine Sigfridgestalt, als eine Art heid- 
nischer Ritter Georg entgegentritt, wahrend uns die Edda fast nur iiber Balders 
Tod berichtet und er dadurch fiir germanische Verhialtnisse zu einseitig weiche, 
leidende Ziige annimmt, indes er von Haus aus ein Bild von Milde und Kraft 
zugleich ist. Wie an ihn selbst kniipft sich auch an Vertreter von ihm in anderen 
Geschichten das Motiv der Wiederkehr oder Wiedergeburt. 

Durch eben dieses Motiv und durch seinen Opfertod erinnert Balder auf- 
fallend an Christus. Aber auch durch den Namen ,,Herr‘‘. Und die Geschichte 
von der Quelle, die er fiir sein diirstendes Heer aufspringen la8t, gemahnt an 
ahnliche Wunder des Heilands und anderer Heilbringer. Ja dem Namen ,,Hei- 
land“ selbst kommt der des Helgi, d.i. des ,,Heiltragers‘‘, in seinem Sinne ganz 
nahe. 

Aber der Gedanke der Beeinflussung unserer Uberlieferung vom Christen- 
tum her ist abzuweisen. In einigen Fassungen der Geschichte ist die dem Hodr 
entsprechende Gestalt, deren Name gleichfalls da sgermanische Wort hapu- 
» Kampf‘ enthalt, des Anklangs wegen mit dem Volk der Hadubarden, d.i. Lango- 
barden, das aber schon in heidnischer Zeit bis auf einen geringen zuriickgeblie- 
benen Rest aus dem Gesichtskreis der germanischen Welt ausgetreten ist, ver- 
kniipft worden. Und als Ort, wo Helgi stirbt — und zwar durch Odins Speer 
offenbar wie Vikar den Opfertod — wird uns der Fjeturlund ,,Fesselhain“ an- 
gegeben, d. i. jenes schon erwihnte Heiligtum im Land der Nordschwaben, der 
Semnonen, von dem Tacitus berichtet, da% man es nur gefesselt betreten durfte. 
Das fiihrt in altgermanische Zeit zuriick, fiir die christlicher EinfluB aus- 
geschlossen ist. 

Wohl aber sind andere, altere, auswirtige Beziehungen nicht zu verkennen, 
solche zu sterbenden Géttern orientalischer Religionen, zu Osiris, Tamuz, Attis 
und Adonis. Adonis, Adon bedeutet ja auch ,,Herr’’ wie Freyr und Balder. 
Hoér ist ein Wort fiir ,,Kampf‘. Wir haben es bei ihm mit einem germanischen 
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Mars zu tun, der nur in den Hintergrund getreten ist, weil andere Kriegsgétter 
aufkamen, wie Tyr und Odin; und wenn er, wie Saxo es darstellt, als Nebenbuhler 
um die sch6ne Nanna Balder tétet, stimmt das genau dazu, daB sich Ares, der 
griechische Kriegsgott, aus Eifersucht gegen den durch Aphrodite bevorzugten 
Adonis in den Eber verwandelt, der diesen ums Leben bringt. Uberall handelt 
es sich bei diesen sterbenden Géttern um Vertreter des Wachstums, der Trieb- 
kraft der Natur, der guten Jahreszeit und mit dieser ihrer Bedeutung hangt 
auch die Vorstellung von ihrer Wiederkehr oder Wiedergeburt zusammen. Die 
vielerdrterte Frage, wie weit dabei Einheimisches und Fremdes reicht, eines der 
schwierigsten Probleme der germanischen Mythologie, harrt noch endgiltiger 
Lésung. 

Was Balders Gegenspieler im Eddabericht, Loki, betrifft, kennen ihn andere 
Fassungen des Baldermythos nicht und er gehért diesem auch urspriinglich 
nicht an. Wir sind durch diese Feststellung aber nicht der Frage tiberhoben, 
was es denn eigentlich mit dieser ritselhaften Erscheinung fiir eine Bewandtnis 
hat. Die Erzihlung von Lokis Flucht und Verwandlung in Fischgestalt hat 
groBe Ahnlichkeit mit der finnischen Uberlieferung von der Flucht des Feuers. 
Verbirgt sich hinter ihm ein alter Feuergott oder -dimon, so ist aus der Natur 
des Elementes auch die Doppelrolle zu verstehen, die er spielt, indem er einerseits 
den Géttern aus mancher Verlegenheit hilft, anderseits das drohende Verderben 
fiir sie bedeutet. 

Aber der Versuch, seinem urspriinglichen Wesen vom Namen aus auf die 
Spur zu kommen, der sonst oft rasch zum Ziel fiihrt, z.B. bei Donar, d.i. ,, Donner“, 
schligt bei ihm fehl. Neben Loki, Lokke heiBt der Gott auch Loptr und Lodurr. 
Dieser gleiche Anlaut der verschiedenen Namen erinnert sehr an deutsch-mund- 
artlich Pfui Dettsch, Pfui Deigl, Pfui Deial statt Pfui Teufel oder schwedisch 
fy fasinge, fy fadung, fy farao statt fy fan und schwedisch djdklar statt djdvlar, 
djddra-karl statt djévla-karl ,Teufelskerl‘’ und ist wohl in gleicher Weise zu er- 
klaren wie diese Fille, nimlich aus der allgemein verbreiteten Scheu, gefahrliche 
Damonen oder gefihrliche Tiere beim rechten Namen zu nennen. Denn: ,,Wenn 
man’n Wolfn nennt, kommt er g’rennt.“ Deshalb verballhornt man die richtigen 
Namen oder hilft sich mit anderen Decknamen. Vermutlich ist der alte nordische 
Name Lokis Logi, d. i. Lohe, gewesen. Doch fiirchtete man sich, diesen Namen 
auszusprechen, damit sein Trager nicht, durch ihn herbeigerufen, in Person 
erscheine und das Haus in Brand stecke. 

Wie immer es sich aber damit verhilt, ist bei Loki doch mit einem gew6hn- 
lichen Feuerdimon nicht auszukommen, Denn wenn man sich ihn zur Strafe 
fiir ein Vergehen gefesselt vorstellt und die Erdbeben darauf zuriickfiihrt, daB 
er gelegentlich an seinen Banden riittelt, haben wir es mit einem Vertreter vul- 
kanischer Krafte, des eingeschlossenen inneren Erdfeuers, zu tun, mit Vorstellungen 
also, die auf germanischem Boden, wo dafiir die Anschauung fehlte, nicht gut 
aufgekommen sein kénnen. Eine abhnliche Gestalt ist der griechische Prometheus, 
der zur Strafe fiir seinen Feuerraub an einen Felsen des Kaukasus angeschmiedet 
wird, und damit ist noch deutlich auf den Ausgangspunkt der Vorstellungen von 
solchen gefesselten Dimonen hingewiesen. Sie kommen in den Uberlieferungen 
der Kaukasusvélker vor und sind in ihnen bodenstandig. 
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Wie die Verwandtschaft zwischen Prometheus und Loki zeigt, braucht 
man hier aber nicht notwendig erst an Entlehnung aus der Zeit zu denken, 
in der Goten an diese Kaukasusvélker niher herangeriickt waren. Damit soll 
die Bedeutung des gotischen GroBstaates am Pontus wie fiir die tibrige ger- 
manische Kultur — man denke an den von ihnen ausgehenden Kunststil — 
so auch fiir die germanische Religion nicht bestritten werden. Das wird schon 
durch hellenistische Einschlage in ihr, die Franz Rolf Schréder nachgewiesen 
hat und die nur durch Goten vermittelt sein kénnen, nahegelegt. 

Loki und andere Damonen spielen bekanntlich durch das Loskommen aus 
den Banden im Weltuntergangsmythos eine Rolle, der sich im iibrigen aus 
Motiven verschiedener Herkunft aufbaut und mit keltischer Uberlieferung nahe 
beriihrt. 

In der Darstellung der Voluspa zeigt sich aber schon christlicher EinfluB, 
indem durch den Fall der Gétter Platz geschaffen wird fiir die Ankunft des 
Machtigen von oben, des Allwaltenden, der ewige Satzungen stiftet. Das ist 
kein anderer als der Christengott. Friiher einmal endete die letzte Schlacht 
zwischen Géttern und Unheilsmichten sicher nicht mit dem Sieg der letzteren, 
sondern der Gotter, allerdings der jungen, der Géttersdhne, nachdem die alten 
gefallen waren. Es war also nicht eine von Haus aus verlorene Sache, fiir die 
K6nige und Helden kaimpfen sollten, die Odin zu diesem Zweck nach Walhall 
berief. 

Gerade in diesem Zusammenhang darf man wohl fragen, ob das germanische 
Heidentum in sich Krafte und Keime enthielt, die zu einer héheren Religions- 
entwicklung hatten fiihren kénnen, wenn es vom Christentum nicht abgelést 
worden wire. Dabei denke ich an eine Religion, die den Weg zu den Herzen 
der Menge findet, sie machtig ergreift und fiir eine héhere Sittlichkeit gewinnt, 
nicht durch Lehren und Vorschriften, die nie besonders wirksam sind, sondern 
durch die Kraft eines edlen Beispiels, eines gelebten oder eines erdichteten. 

Solche Keime waren in der Tat vorhanden. Doch liegen sie wohl weniger 
auf dem Boden des Wodanglaubens als der Vanenreligion. Name und Begriff 
des schwedischen ,,veraldar gud“ fiihren entschieden schon zum Monotheismus 
hiniiber. Und ein Gott wie Balder, dessen sittliche Makellosigkeit hervorgehoben 
wird, oder wie Freyr, der Friedensbringer und Kettenléser, das sind auch Trager 
einer héheren Moral. Von ihnen her ist der Weg zum Christentum ein viel naherer 
als von dem grausamen Gott des alten Testamentes aus, der durch Moses befiehlt, 
iiber die Gétzendiener den Blutbann zu verhingen, oder an Saul den Auftrag 
ergehen liBt, von den Amalekitern schonungslos sterben zu lassen Manner 
wie Weiber, Knaben wie Saiuglinge. Gerade der Gedanke der Verfolgung Anders- 
glaubiger war dem alten germanischen Heidentum vollig fremd. So erscheint 
uns denn das Christentum, und zwar ein echt christliches, duldsames Christentum 
und sein Stifter nicht als ein Gegensatz zum verlorenen Glauben unserer heid- 
nischen Vorzeit, sondern als seine Veredlung, seine Erfiillung. 


Die israelitisch-jiidische Religion 
Entstehung und Werdegang 


Von 
Fritz Wilke 


Unter den Religionen der Erde nimmt die Religion des Alten Testamentes 
unstreitig eine hervorragende Stelle ein. Denn drei groBe Religionsgemein- 
schaften, die ihre Lebenskraft bis zum heutigen Tage bewahrt haben, ja als 
,,Weltreligionen“’ gelten, sind aus diesem Mutterboden hervorgegangen: das 
spaitere Judentum, das Christentum und der Islam. Unter ,,israelitisch-jiidischer 
Religion‘ ist im Zusammenhang einer Darstellung der Religionen der Erde 
demgema8B auch nicht etwa die Frémmigkeit und der Kultus des heutigen, 
orthodoxen oder freisinnigen Judentums zu verstehen, sondern wir haben dabei 
an die klassische Periode der israelitisch-jiidischen Religionsgeschichte zu denken. 
Wie mit der agyptischen oder indischen Religion nicht die Religion der heutigen, 
sondern die der alten Agypter und Inder gemeint ist, so haben wir es hier mit 
der Religion der alten Israeliten und des vorchristlichen Judentums zu tun, 
und zwar soll hier mit Riicksicht auf die Fiille des Stoffes des naiheren lediglich 
von der Entstehung und dem Werdegang dieser bedeutsamen Erscheinung 
des Altertums die Rede sein. 

Dabei ist der Begriff ,,Religion®, dessen lateinische Urform zunachst an 
die gewissenhafte Beobachtung bestimmter Vorschriften denken 1liBt, hier 
wie iiberall in der Religionsgeschichte, nicht etwa auf die Gottesidee oder den 
Kultus zu beschrinken. Er umfa8t vielmehr alles, was auf den ehrfurchtsvollen 
Verkehr des Menschen mit den iiberirdischen Gewalten Bezug hat, und da die 
Anbetung der Gétter, die ,,Gottesfurcht“, die Frémmigkeit sich in der alten 
Welt viel weniger in der Aufstellung dogmatischer Lehrsaitze oder in der Er- 
regung eines bestimmten Gefiihles als in heiligen Handlungen auBert, so gehéren 
zur Religion ebensowohl die mannigfachen Riten und Zeremonien, Prozessionen, 
Wallfahrten und Opferbraiuche wie die Gottesvorstellung, die Auffassung vom 
Jenseits und die sittlichen Vorschriften, wie sie, namentlich in Verbindung 
mit den Satzungen iiber das biirgerliche Recht, als Ausdruck des gittlichen 
Willens schriftlich festgelegt zu werden pflegen. Da’ die ungeheure Masse des 
grundsitzlich in diesen Zusammenhang gehérigen Materiales auch hier wieder 
zur Beschrinkung auf die hervorstechendsten Ziige zwingt, bedarf keiner Recht- 
fertigung. 
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Gegeniiber einer Behandlung etwa der babylonischen, der agyptischen, 
der persischen, der indischen Religion bietet eine Erérterung iiber die israeli- 
tisch-jiidische Religion in dem soeben umrissenen Sinne anscheinend manche 
Vorteile. Denn die Urkunden, die uns von dem hier zur Verhandlung stehenden 
Gebilde Kunde geben, die Schriften des Alten Testamentes, sowie die hier in 
Betracht kommenden Personen und Ereignisse sind den Gebildeten unseres 
Kulturkreises zum groBen Teile von Jugend auf bekannt. Auf Mose und den 
Auszug aus Agypten, auf David, Salomo und den Tempel in Jerusalem, auf 
Jesaja, Jeremia, das babylonische Exil, auf Esra und Nehemia oder die Makka- 
baer braucht die Darstellung nur anzuspielen, um sofort von jedermann ver- 
standen zu werden. Ja, die Erinnerung an die Bilder, die ein frommer Vater 
oder Seelsorger dem atemlos lauschenden Kinde dereinst vor die Seele gestellt 
hat, die Vergegenwartigung der biblischen Szenen und Gestalten, wie unsere 
Maler und Bildhauer sie mit Meisterhand geformt, ein Hinweis auf die gewaltigen 
Schépfungen der Tonkunst, die alttestamentliche Themen behandeln, lat 
eine ganze Welt von Empfindungen und geistigen Triebkriften in unserem 
Innern lebendig werden. 

Anderseits umschlieBt der in Rede stehende Sachverhalt aber auch man- 
cherlei Nachteile fiir eine rein sachliche, wissenschaftliche Aussprache. Denn 
wer in einer bestimmten Anschauung von Verlauf und Bedeutung der alttesta- 
mentlichen Religionsgeschichte erzogen und aufgewachsen ist, wird von vorn- 
herein wenig Neigung haben, einer anderen Auffassung Gehér zu schenken, 
und wer vollends die seit den Tagen der Jugend ihm ans Herz gewachsene, 
traditionelle Ansicht mit seiner persénlichen Frémmigkeit verkniipft hat, der 
fiihlt sich bei jeder Kritik wohl gar zu leidenschaftlichem Widerspruch veranlaBt ; 
ja er wird in dem Neuerer nur zu leicht eine unsympathische Erscheinung und 
bei undisziplinierter Denkweise woméglich einen persénlichen Feind erblicken. 

Und doch kann die Wissenschaft auf die Forderung absoluter Bewegungs- 
freiheit hier ebenso wenig verzichten wie auf irgend einem anderen Gebiete. 
Denn die wissenschaftliche Forschung darf nur die Tatsachen sprechen lassen 
und muB8 sich damit abfinden, daB sie es allen Menschen nicht recht machen 
kann. 

Auf das Alte Testament angewendet, besagt dieser Grundsatz, daB hier nicht 
die Tradition, sondern lediglich die Aussagen der Texte selbst fiir die Gestaltung 
des religionsgeschichtlichen Bildes maBgebend sein diirfen, und aus dem Text- 
bestande ergibt sich, daB das Alte Testament kein einheitliches Lehrbuch ist, 
in dem man sich durch einfaches Nachschlagen iiber diese und jene religidse 
oder religionsgeschichtliche Frage unterrichten kénnte. Wir haben es hier 
vielmehr mit dem literarischen Niederschlag eines Jahrhunderte langen Ent- 
wicklungsprozesses zu tun: das Alte Testament ist ein Sammelband, ja eine 
ganze Bibliothek von Schriften, die in dem Zeitraum von etwa 1000 v. Chr. 
bis zum Beginn unserer Zeitrechnung ganz allmiahlich entstanden und um das 
Jahr 90 n. Chr. auf der Synode zu Jamnia in Palistina nach mancherlei Streit- 
verhandlungen zu dem uns vorliegenden Kanon endgiiltig zusammengefiigt 
worden sind. 
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Wie das Ganze sind aber auch die einzelnen Biicher des Alten Testamentes 
zum gréf%ten Teil Sammelwerke oder genauer literarische Kompositionen, an 
deren Abfassung wieder sehr verschiedene Hinde und Zeiten beteiligt gewesen 
sind. Insbesondere gilt dies von dem umfassenden, fiinfteiligen Geschichts- 
und Gesetzeswerk, das die Entstehungsgeschichte des Volkes Israel und seiner 
Religion erzaihlen will, den ,,Fiinf Biichern Mose“, dem Pentateuch. Wahrend 
namlich die altjiidische und, ihr folgend, die altchristliche Tradition als Ver- 
fasser dieses Werkes den grofen Volksfiihrer Mose betrachtet, erhebt das Buch 
selbst nirgends den Anspruch, in seiner Gesamtheit von Mose geschrieben zu 
sein. Die althebraische Erzihlungsliteratur aus der Zeit vor dem babylonischen 
Exil, wie das Richter- und das Samuelisbuch, wei’ von der Existenz eines solchen 
riesigen Werkes aus der Mosezeit nichts. Die groBen Propheten zitieren es nie- 
mals, um die Richtigkeit und Gdttlichkeit ihrer Forderungen zu beweisen, ob- 
wohl ein solcher Hinweis doch so nahe gelegen hatte; ja sie erkliren ausdriicklich, 
da es ein groBes Kultusgesetz zur Zeit Moses noch gar nicht gegeben hat'), 
und eine Unzahl von inneren Merkmalen 148t keinen Zweifel dartiber, daB die 
,iinf Biicher Mose“ in Wirklichkeit aus mehreren, grofen Literaturwerken 
kunstvoll zusammengearbeitet sind. Von kleinerem Gerdéll abgesehen, besteht 
der Pentateuch des naheren aus vier Quellenschriften, die an ihrem eigentiim- 
lichen Sprachgebrauch, ihrer verschiedenen Darstellungsform, ihren besonderen 
religidsen Vorstellungen und ihrem charakteristischen Inhalt als urspriinglich 
selbstandige Werke zu erkennen und leicht gegen einander abzugrenzen sind. 
Gehen die Meinungen iiber das Alter dieser Pentateuchquellen im einzelnen 
auch auseinander, so herrscht doch Einmiitigkeit dariiber, da8 zwei von ihnen, 
die Jahwequelle, J. (so genannt, weil sie schon fiir die Urzeit den israelitischen 
Gottesnamen ,,Jahwe“‘ gebraucht) und die Elohimquelle, E. (so bezeichnet, 
weil sie bis zur Mosezeit die allgemeine Gottesbenennung ,,Elohim‘‘ verwendet), 
vor dem Auftreten der altesten Schriftpropheten, also vor 750 v. Chr., entstanden 
sein miissen. Das dritte Werk, die deuteronomische Gesetzessammlung, D., das 
groBe Mittelstiick des 5. Buches Mose, ist bei der Kultusreform des Kénigs 
Josia im Jahre 622 zum Staatsgesetz erhoben worden. Der sogenannte Priester- 
kodex endlich (P.), der die Hauptmasse der Kultusgesetze mit den Vorschriften 
uber die Stiftshiitte, tiber die Aaroniden und Leviten umfaBt, ist erst in nach- 
exilischer Zeit zum AbschluB gekommen und im Jahre 444 v. Chr. bei der Reform 
Esras zur maBgebenden Autoritat erklirt worden. 

Alle vier Werke, die ihrerseits wieder einen langeren literarischen Entwick- 
lungsprozeB durchgemacht haben und deutlich verschiedene Schichten aufweisen 
(J}, J?; E1, E2; JE; D, Dt, D"; Ps, Ph, Ps u. a.)?), tragen in der gegenwirtigen 
Umrahmung und Gestalt einen im wesentlichen monotheistischen Charakter. 
Sie enthalten zugleich aber zahlreiche Reste und Uberlieferungen aus alteren 

1) Am. 5, 25, Jes. 1, 11ff., Jer. 7, 21—23. 

2) Vgl. Rud. Smend, Die Erzaihlung des Hexateuch auf ihre Quellen unter- 
sucht. Berlin 1912. — Kautzsch-Bertholet, Die Heil. Schrift des A. T. tber- 
setzt. Tiibingen 1922, 19234. — Joh. Meinhold, Einfiihrung in das A. T. GieBen 
1926.2. — Weiter die neueren Lehrbiicher der ,,Einleitung in das A. T.“‘ und die 
Kommentare. 
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Religionsstufen, und die Forschung versucht nun, durch sorgfaltige Beobachtung 
der Kultbraiuche und religidsen Vorstellungen innerhalb der einzelnen Quellen- 
schriften und im ganzen Alten Testament, sowie durch Vergleichung der Parallel- 
erscheinungen in anderen Religionen und vorsichtige Analogieschliisse die 
Fragmente zu ergiinzen und so den tatsiichlichen Werdegang der israelitisch-jiidi- 
schen Religion zu rekonstruieren. Je mehr es der exakten, wissenschaftlichen 
Kleinarbeit dabei gelingt, die verschiedenen Literaturerzeugnisse des Alten 
Testamentes chronologisch festzulegen, je umfangreicher das Vergleichsmaterial 
wird, das die Erforschung der anderen Religionen beibringt, je mehr vollends 
die von der Ethnologie vertretene Erkenntnis sich durchsetzt, daB die Entfaltung 
der religidsen Vorstellungen bei allen Vélkern an feste, iiberall sich wiederholende 
Formen gebunden ist, desto mehr wird das auf diese Weise entstehende Bild 
der geschichtlichen Wirklichkeit entsprechen. Der fragmentarische Charakter 
der alttestamentlichen Literatur, die Unsicherheit in der Datierung mancher 
Quellenschriften, die Unvollstindigkeit des religionsgeschichtlichen Vergleichs- 
materials, der Streit um die Richtigkeit des erwihnten vélkerpsychologischen 
Prinzips nétigen einstweilen freilich zur Vorsicht. Nur mit Vorbehalt kénnen 
wir daher simtliche Erscheinungen des religidsen Lebens im alten Israel in die 
Stufenfolge eines historischen Werdeprozesses einordnen. Der Versuch aber 
mu gewagt werden. Das verlangt die allgemeine Religions- und Kulturgeschichte 
von der alttestamentlichen Wissenschaft, und zwar kann dabei, ebenso wie auf 
allen anderen Gebieten, die der historischen Forschung unterliegen, als einziger 
Leitstern nur die Forderung Rankes gelten: zu zeigen, wie es wirklich gewesen ist. 

Fassen wir unter diesen Voraussetzungen nunmehr die alttestamentliche 
Religion selbst ins Auge, so ergibt sich aus dem Voraufgehenden bereits, daB 
wir es hier nicht mit einer einheitlichen, sondern mit einer komplizierten 
GréBe zu tun haben. Ist das Alte Testament der literarische Niederschlag 
einer mehr als tausendjahrigen Religionsgeschichte, so liegen hier naturgemaB 
viele Schichten neben einander, die urspriinglich ein Nacheinander bildeten, 
und da die Israeliten in jenem riesigen Zeitraume verschiedene Kulturstufen 
durchlaufen haben, so erklirt sich die Verschiedenheit der religidsen Anschau- 
ungen, wie sie im Alten Testament zum Ausdruck kommt, zunachst aus der 
kulturellen Entwicklung ihrer Trager. Denn das religidse BewuBtsein und die 
religiése Vorstellungswelt stehen iiberall mit dem jeweiligen Kulturniveau 
in lebendiger Wechselwirkung. Carlyle hat diese Einsicht einmal scharf pointiert 
ausgesprochen: ,,Niemand kann glauben, was sein GroBvater geglaubt hat“. 
Vielleicht ist das zu viel gesagt; aber daB mit dem eigentiimlichen Lebensgefiihl 
und Lebensstil, wie jede groBe Kulturepoche sie erzeugt, auch die religidsen An- 
schauungen sich andern, ist eine historische Tatsache. Selbstverstiindlich sind 
dabei die Grenzen an den Ubergiingen flieBend. Die spitere Periode kiindigt 
sich keimhaft schon in der friiheren an, und immer gibt es einzelne Menschen 
oder Gruppen, die spaiter an den alten Anschauungen hartnickig festhalten. 
Besonders zeigen die Formen des Gottesdienstes ein auferordentlich zahes 
Leben. Sie bleiben, auch wenn der Inhalt laingst ein anderer geworden ist. Ja, 
es gibt in der Menschheit ttberhaupt nur eine beschrankte Reihe von Kultformen. 
Sie werden durch die Jahrhunderte hindurch unverindert geiibt, wihrend der 
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Sinn, der mit dem Ritus verbunden wird, wechselt. Man denke nur an die 
Prozessionen, die Feste, den kultischen Ruhetag, an die Beschneidung, die 
Taufe, das Abendmahl. 

Dazu kommt, da innerhalb jeder Kultur- und Religionsepoche verschiedene 
geistige Strémungen gleichzeitig vorhanden zu sein pflegen. Sie laufen oft 
parallel, sie kreuzen und verschlingen sich, sie ringen miteinander, offen oder 
im Verborgenen, bis eine die Oberhand gewinnt und die anderen zwingt, in Seiten- 
bache einzuminden. 

Vor allem aber sehen wir immer wieder einzelne tiberragende Persénlich- 
keiten in den Gang der Entwicklung eingreifen, die grofen Bahnbrecher, die 
plétzlich, gezwungen von einem tibermachtigen, inneren Drang, mit anscheinend 
ganz neuen, fiir ihre Zeitgenossen unerhérten Erkenntnissen und Forderungen 
hervortreten und den Wortfiihrern des Hergebrachten, der Masse, den Fehde- 
handschuh hinwerfen. Der ganz groBe Hinzelmensch, der Heros, das religiése 
' Genie empért sich gegen die Tradition, und in seinem oft tragischen Ringen 
mit der bequemen, am Herkommen haftenden, schwerfilligen Masse vollzieht 
sich zumeist der Fortschritt der Religionsgeschichte. 

Uberblicken wir die Geschichte der alten Israeliten unter den dargelegten 
Gesichtspunkten, so treten hier drei groBe Kulturepochen auseinander: die Zeit 
vor der Ansiedelung in Palastina, die Periode der SeBhaftigkeit im eigenen Lande 
und die Zeit der Zerstreuung, die mit der Verbannung nach Babylonien beginnt 
und durch den Bestand der nachexilischen Tempelgemeinde in Jerusalem unter 
fremder Oberherrschaft nicht wesentlich berithrt wird. Wer die Entwicklung 
der israelitisch-jiidischen Religion in ihrem wirklichen Werdegang erfassen will, 
wird sie in ihrem inneren Zusammenhang mit dem hier angedeuteten, wirtschaft- 
lichen und kulturellen Geschichtsverlauf betrachten miissen. Innerhalb der 
einzelnen Epochen treten konservative und fortschrittliche Strémungen auseinan- 
der; die ,,Volksreligion‘‘ mit ihrer primitiven Anschauungsweise, die kultische 
Ausprigung der Gottesverehrung in den Priesterkreisen, die gesetzliche Auffassung 
treten auf den Plan; nationale und universalistische Tendenzen liegen in Wider- 
streit miteinander, und immer wieder erhebt, aus dem unversieglichen Urquell 
religidser Ergriffenheit geboren, die rein innerliche, mystische Beziehung zur 
Gottheit das Haupt. Die Trager dieser tiefsinnigsten Geistesrichtung, die zu- 
gleich als Vork’impfer einer strengen, stolzen Sittlichkeit erscheinen, sind die 
Pfadfinder und Bahnbrecher in der Religionsgeschichte Israels — die ,, Propheten™. 


Lh, 


Versuchen wir nach MaBgabe dieser grundlegenden Bemerkungen itiber 
Aufgabe, Quellen und Methode der Darstellung jetzt zunichst von den Anfaingen 
der israelitischen Religion ein klares Bild zu gewinnen, so lautet die erste Frage 
naturgemiéB: Welche Religion hatten die Hebrier in der altesten, historisch 
erreichbaren Periode ihrer Geschichte? Welche Kultformen und _ religiésen 
Vorstellungen waren im hebraischen Altertum lebendig, bevor die Jahwereligion 
aufkam ? Die Beantwortung dieser Frage ist die Voraussetzung fiir eine gesicherte 
Lésung des Hauptproblems. Denn nur durch einen Vergleich mit dem vorauf- 
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yehenden Zeitabschnitt laBt sich die Bedeutung einer Erscheinungsform des 
religiésen Lebens fiir die Geschichte der Religion feststellen, und entschei- 
Jend ist fiir die Beurteilung der vormosaischen Religion vor allem die ein- 
miitige Angabe der Quellenschriften, daB die altesten Hebrier Hirten- und 
Wanderstéamme waren. Sie befanden sich auf der Kulturstufe des No- 
madentums. Man hat die Zeit vor der Ansiedelung demzufolge als die 
Beduinenzeit und die Religion der vorpalastinischen Hebraer als Beduinen- 
religion bezeichnet. Allein diese Formulierung ist nicht ganz zutreffend. Denn 
cum Wiistenbeduinen gehért einmal der raiuberische Charakter, und sodann 
st er ohne ein leicht bewegliches Reittier, wie das Kamel oder das Pferd, das ihm 
sinen raschen Uberfall und ein schnelles Entkommen in der Steppe erst er- 
néglicht, gar nicht denkbar. Von den Hebraern héren wir dagegen, daB sie 
Miihe hatten, sich gegen die Uberfille der Wiistenbeduinen, wie der Amalekiter, 
ru behaupten®). Erst in der nachmosaischen Zeit, als es sich um die Landnahme 
n Palistina handelt, entwickelt sich ihr kriegerischer Sinn und sie gleichen 
jetzt den landhungrigen Habiristimmen, ihren Vorliufern, von deren Ansturm 
yegen die alteingesessene Stadtbevélkerung Palastinas einige Jahrhunderte 
riiher die Tontafelbriefe von Tell el-Amarna. berichten‘). Der Viehbesitz der 
yorkanaandischen Hebraer aber bestand in Schaf- und Ziegenherden (Rinder 
juichtet der Nomade im Orient nicht), und diese sind infolge ihrer geringen 
Beweglichkeit und ihres stiindigen Bedarfs an Wasser an ganz bestimmte Weide- 
ind Wandergebiete gefesselt. Die altesten Hebraerstimme werden demnach 
n den weit ausgedehnten, aber doch begrenzten Weidedistrikten des im Siiden 
yon Palastina gelegenen Steppengebietes mit ihren Herden von einem Trank- 
latz zum anderen gezogen sein. Im Ostjordanland erscheinen die von der 
Kleinviehzucht lebenden Wanderhirten heute vielfach als halbansassige Zelt- 
sewohner®), Fir das Altertum diirfen wir ahnliche Verhaltnisse voraussetzen. 

Fiir das Lebensgefiihl der in der syrisch-arabischen Steppe nomadisierenden 
Hirtenstimme ist nun aber seit jeher die sogenannte geschlechterrechtliche 
Irganisation, die Stammesverfassung, maBgebend. Die ganze soziale Stellung 
les Menschen ist hier namlich durch seine Zugehérigkeit zu einem Blutsverband 
vestimmt, durch seine Hingliederung in eine Sozialgenossenschaft, die durch 
las Band des gemeinsamen Blutes zusammengehalten wird. Das Geschlecht, 
lie Sippe, der man durch seine Familie angehért, weiter der Clan, den mehrere 
rerwandte Sippen bilden, und der Stamm, der mehrere Clans vereinigt, bildet 
lie Grundlage des 6ffentlichen, wirtschaftlichen, sozialen Lebens. Die Ge- 
chlechtsgenossenschaft ist die Eigentiimerin der Herden; sie biirgt fiir das Leben 
ind die Sicherheit jedes Angehérigen durch den Rechtsbrauch der Blutrache. 
Mit ihrem Gedeihen ist die Wohlfahrt des einzelnen untrennbar verkniipft; 
osgelést von ihr, ist er vogelfrei, jeder Unbill schutzlos preisgegeben, in der Steppe 
lem sicheren Untergang verfallen. 

Diesen kulturellen, wirtschaftlichen, sozialen Verhaltnissen entspricht naturge- 


8) 2 M. 17, 8—15. E. 

4) Vgl. 1 M. 34 J; 48,22 E; 49, 5—7, 8f., 17, 19, 23f., 27 J. 4 M. 21, 1—3, 
[14—-35. JE. Ri. 18, 27 u. a. 

5) Vgl. A. Musil, Arabia Petria. Wien 1908. III., S. 22ff. 
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ma auch das religiése Leben. Nicht der einzelne Mensch, sondern dieSippe und dann 
der Stamm sind Trager der Religion. Das eine Geschlecht iibt seit alters diese, 
das andere jene Kultformen. Wie die Elohimquelle berichtet, haben die altesten 
Hebrier dereinst ,,jenseits des Euphrat und in Agypten“ verschiedene Gétter 
verehrt®). Josua halt es fiir méglich, daB die einzelnen hebraischen Geschlechter 
sich fir den Kult babylonischer, agyptischer, amoritischer Gétter entscheiden. 
Er seinerseits erklart demgegeniiber: ,,[ch aber und mein Haus, wir wollen Jahwe 
dienen“’). Der Blutsverband, das Geschlecht, die Sippe erscheint hier mithin 
zugleich als Kultgenossenschaft. Noch zur Zeit Sauls und Davids hatten die 
einzelnen israelitischen Geschlechter ihre Jahr fiir Jahr wiederkehrenden Opfer- 
feste, an denen alle ,,Briider“ teilzunehmen hatten’). Geschlechterweise wurde 
dereinst, wie eine alte Uberlieferung meldet, auch die Passahfeier gehalten®), 
ein Brauch, der nach der Darstellung der Chronik noch unter Josia (622 v. Chr.) 
lebendig war?°), und geschlechterweise hielt man. die Kultklage"). 

Ebenso verhalt es sich mit der Stammesreligion, die beim ZusammenschluB 
der kleineren Blutsverbande an der gleichen, von ihnen besuchten Kultstitte 
zu entstehen pflegt. Bisweilen nennt sich der Stamm nach der Gottheit, die er 
verehrt, wie z. B. der Name des hebraischen Stammes Gad urspriinglich ein 
Gottesname ist; ba‘al-gad, ,,Gad ist Herr‘, findet sich in einer phénikischen 
Inschrift, und “az-gad, ,,Gad ist machtig‘‘, kommt noch im Exil als Personen- 
name vor). Immer aber erscheint der Stammesgott als der Vater seiner An- 
hanger, die er versorgt, leitet und beschirmt}%), In Personennamen wie “abi’él, 
mein Vaterbruder“, ’achijjah, ,,Jahwe ist mein Bruder“, lebt die Erinnerung 
an das Verwandtschaftsverhiltnis, das hier nach urtiimlicher Denkweise vorliegt, 
unbeachtet fort. Die Bezeichnung des Volkes Israel als Jahwes ,,Sohn“, die in 
vergeistigter Fassung von verschiedenen alttestamentlichen Schriftstellern 
gebraucht wird, ruht letzten Endes auf derselben Grundanschauung"). Nach 
der Ansiedelung in Palastina hatte der Stamm seinen Kultpfleger ebenso wie 
das Geschlecht), und allgemein bilden Gott und Stamm auf dieser Stufe der 
Gesittung eine unauflésliche Schicksalsgemeinschaft**). 

Wie zahlreiche Uberlebsel im Alten Testament beweisen, vollzog sich die 
Gottesverehrung der alten Hebraer bei alledem in denselben Formen, die wir 
bei anderen, unter den gleichen Kulturverhiltnissen lebenden, altsemitischen 


8) Jos. 24, 3, 14) EB. 
7) Jos. 24,15. E. 
®) 1 Sa. 20, 6, 29. 
G2 Me 12s 2d 
10) 2 Chr. 35, 5, 12. 
11) Sach. 12, 11—14. 
12)"Esra 2, 12. 
18) 4 M. 21, 29. E.; Mal. 2, 11. 
) 
) 
) 


4) 2M. 4,22f. JEs.; 5 M. 32,6; 14,1; Hos. 11, 1; Jes. 43,6; 63, 18: 

ab) Ri. 18, 19. 

16) Vel. Jul. Wellhausen, Reste arabischen Heidentums. Berlin 18977. — 
W. R. Smith, Lectures on the Religion of the Semites. London 1907%; Die Religion 
der Semiten. Deutsch v. Stibe. Freiburg i. Br. 18997. 
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Vélkerschaften antreffen. Mit dem ganzen alten Orient war man der Meinung, 
daB die tiberirdischen Machte auf dem Erdboden besondere Wohnplatze haben, 
heilige Bezirke, wo sie sich gelegentlich offenbaren und wo man sie demgemiB 
finden kann. Auf so ein ,,Temenos“ (te “evoc), wie die Griechen sagen, ein 
hima oder haram, wie es im arabischen Sprachgebrauch heiBt, ein Gebiet, das 
»abgeschlossen“ und ,,unzuganglich‘‘ gemacht, zu dem der Zutritt aus religidsen 
Griinden verwehrt ist, auf einem geweihten Platz, der zunichst wohl durch 
aufgerichtete Steine kenntlich gemacht war, geriet, wie die Griindungssage 
des Tempels zu Bethel erzihlt, ahnungslos einst Jakob und hatte dort dann 
seinen wunderbaren Traum von der Himmelsstiege. So einen heiligen Bezirk 
betrat unversehens Mose, als er die Schafe seines Schwiegervaters Jethro oder 
Regu él in Midian weidete. Ebenso erging es nach einer spiteren Uberlieferung 
Josua bei seiner Begegnung mit dem ,,Anfiihrer des Kriegsheeres Jahwes‘‘!’). 

Besonders galten — psychologisch leicht begreiflich — die hohen Berge als 
Wohnstatten der Gétter. Aber auch an alten, schattigen Baiumen, wo man 
in dem Rauschen und Wispern der Zweige, an den Quellen, wo man in dem Mur- 
meln des ersehnten, lebenspendenden Wassers eine géttliche Stimme zu ver- 
nehmen glaubte, an Brunnen und Fliissen, sowie an eigentiimlich geformten 
Steinen, die die Kraft in sich bergen, den wunderbaren Funken zu erzeugen, 
meinte man die Uberirdischen finden zu kénnen, und mit der gleichen heiligen 
Scheu wird man die Grabstatten der Ahnen, vor allem die der Stammheroen 
und Stammiitter verehrt haben. Der Sinai, dessen geographische Lage ganz unbe- 
kannt ist, war, wie das Alte Testament meldet, schon lange, bevor die Hebraer dort 
ihren Kultbund schlossen, als ein ,,Gdtterberg‘‘ bekannt1*). Hangt der Name des 
Berges Sinai, den die Jahwequelle und die Priesterschrift gebrauchen, wie einige 
Assyriologen annehmen, mit dem baylonischen Mondgott Sin zusammen, so 
mu6 sich hier in uralter Zeit einmal eine Kultstiitte dieses Gottes befunden haben. 
Der Name des Berges Nebo im Ostjordanland deutet augenscheinlich auf einen 
alten Kultus des Nebo oder Nabu, des babylonischen Gottes der Weisheit, hin. 
Der Hermon im Norden Palistinas, der heute noch mancherlei Reste alter Heilig- 
tiimer trigt, erweist sich ebenfalls durch seine Benennung als @fator, als ,,unzu- 
ganglicher*‘, dem profanen Verkehr entzogener, heiliger Berg. Der Karmel trug 
noch im 9. Jahrhundert v. Chr., zur Zeit des Propheten Elia, ein Baal- und ein 
Jahweheiligtum?*), und auch die von der Elohimquelle so packend geschilderte 
Szene der Opferung Isaaks, die zum Ausdruck bringen will, daB der Gott der 
Patriarchen anstatt des Menschenopfers das Tieropfer verlangt, spielt auf einer 
einsamen Bergeshéhe”®). 

Die heiligen Baume, unter denen Abraham in Sichem und Hebron zeltet, 
die Terebinthe, unter der Jakob die fremden Kultmittel vergraibt, der durch 
die Erscheinung eines géttlichen Wesens geweihte Hagarbrunnen an der StraBe 
von Palistina nach Agypten, der Schwurbrunnen zu Beersaba, die heilige Quelle 
in Kadesch, die Erzihlung von dem schauerlichen, niachtlichen Kampf Jakobs. 


17) 1 M. 28, 10—22. J. u. E.; 2 M. 3,5. J.; 19,13. JE.; Jos. 5,15. R. 
18) 2 M. 3,1. E.; 4,27. JES; 18, 5. E.; 24,13. E. 

19) 1 Kg. 18, 19. 

20) 1 M. 22. E. 
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mit einer FluBgottheit an einer Jabbokfurt, die Steine, die dieser Patriarch zu 
Bethel, auf dem Grabe der Debora, der Amme Rebekkas, und auf dem der Rahel 
aufrichtet, die Ollibation, die in den beiden erstgenannten Fallen erfolgt, die 
Malsteine, die Mose am Sinai und Josua am Jordan aufstellen, die Grabstatten 
der Ahnherren, Ahnfrauen und Helden, von denen die altisraelitische Geschichte 
so oft erzahlt, veranschaulichen den in Rede stehenden Gedankenkreis nach 
seinen verschiedenen Seiten. Wie tief der Berg-, Baum- und Steinkult im Brauch- 
tum der alten Hebraer festgewurzelt war, ergibt sich aus der Tatsache, daB er 
noch im 8. und 7. Jahrhundert sowohl bei den Nord- wie den Siidstaémmen in 
Bliite stand. Noch zu Hoseas Zeit opferte das Volk auf den Berggipfeln und 
befragte das Baumorakel; noch Jesaja kimpft gegen die heiligen Eichen und 
Haine; ja, noch um die Wende des 7. Jahrhunderts, zur Zeit Jeremias, huldigten 
die Judier der Baum- und Steinverehrung, sprachen Baum und Stein als ihre 
Ahnherren an, und noch nach dem Exil war die Verehrung der Stammheroen 
Abraham und Israel-Jakob nicht erloschen”*). ’ 

Nicht selten befanden sich auch mehrere Kultgegenstiinde, etwa ein heiliger 
Baum oder eine Orakelquelle und ein heiliges Grab auf demselben hima neben- 
einander, wie dies bei den arabischen Heiligtiimern heute noch vielfach der 
Fall ist**). Eigentliche Gétterbilder scheinen dagegen waihrend der nomadischen 
Periode nicht in Gebrauch gewesen zu sein. 

Im iibrigen wurde hier, wie itiberall auf den primitiven Gesittungsstufen, 
das ganze Leben von einer Unzahl heiliger Briuche durchwaltet, unter denen 
namentlich die mannigfachen religidsen Verbote, Tabus, wie die Polynesier 
sagen, hervorstechen. So mieden einzelne Stémme den Genu8 verschiedener 
Tiere, teils weil sie als heilig oder dimonisch galten, teils weil es sich um alte 
Totemtiere handelt oder weil sie zu fremden Kulten in Beziehung standen; und 
zwar erscheint ein Tier, das der eine Stamm als heilig ansieht und darum nicht 
genieBt, auch den verwandten Stiémmen als ein geheimnisvolles Wesen; es gilt 
als unheimlich oder gar als dimonisch und wird aus diesem Grunde weder ge- 
ziichtet noch getétet oder genossen. Von hier aus erklirt sich letzten Endes die 
eigentiimliche Scheu der Hebrier vor dem Genuf des Schweinefleisches, die 
gewiB in die vormosaische Zeit zuriickreicht. Denn der Eber, das Schwein, 
war sowohl dem phoénikischen Gotte Adonis wie dem babylonischen Volksgotte 
Ninib geweiht, und es war, wie der Fund zahlreicher Schweineknochen in einer 


1) Zum Baum: 1 M. 12, 6f. J; 13,18. J; /18, 1. J; 21, 33. J; 35, 4,8. Es; bu 
11, 30. R; Ri. 4, 5, 11; 6, 11, 19; 9, 27. 1 Sa. 31, 138: ef. Hos. 12, 121. Jes. 1, 20st 
2, 27, 20; 3, 6. 9, 13, 23 u. a.— Zu Quelle und Brunnen: 1 M. 16, 14. J; 21, 31 E.; 
26, 25. J; 46,1f. JRE; 2 M. 17, 6f. JE; 4 M. 20,17 JE; 1 M. 32, 23ff. J mw HB; 
1 Kg. 1,9 u. a. — Zum Stein: 1 M. 28,18, 22. E; 31, 45ff. J; 35, 8,14, 20. EB; 
2M. 24,4. RE; Jos. 4,5—9. JDE; 24, 26f. E; Ri. 6, 20f; 13,19. cf; 5 M. 32, 18 
u. a. — Zu den Grabstatten: 1 M. 23. P; 25,9. P; 35, 8, 19f. E; 49, 31 P; 50, 13. 
P; 4M. 20,1. JE; 20, 28 Pg; Jos. 24, 32f. E; Ri. 2,9; 12, 7; 16, 31 u. a. m. Hos. 
4, 12f.; Jes. 1,29; 63, 3, 6; 66,17; Jer. 2, 27, 20; 3, 6, 9, 13, 23; 17,2; Jes. 63, 16. 
cf; Jer. 31, 15. 

22) Vgl. den Schwurbrunnen und die heilige Tamariske in Beersaba: 1 M. 21, 
31, 33. E. J; die Klageeiche beim Grabe der Debora, der Amme der Rebekka: 35, 
8. E; das Grab Mirjams bei der Orakelquelle zu Kadesch: 4 M. 20, 1. JE; den 
Schlangenstein bei der Walkerquelle: 1 Kg. 1,9 u. a. 
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Opferhéhle zu Gezer beweist, schon im priahistorischen Paliastina, ebenso wie bei 
den alten Griechen, Rémern, Germanen ein sehr beliebtes Opfertier. Weil es 
zu jenen fremden Géttern und Kulten in Beziehung stand, wurde es von den 
Hebraern gemieden und sein Genuf spiter als ,,verunreinigend“ untersagt, 
ganz ahnlich wie sich im Mittelalter mehrere kirchliche Verbote gegen den GenuB 
des Pferdefleisches richten, weil das Pferd in der vom Christentum bekimpften 
heidnischen Religion der Germanen das heilige Tier Wotans war. Lange nach der An- 
siedelung unternahm eine spatere Zeit dann den Versuch, die auf sehr verschiedene 
Tiere sich beziehenden Kultsitten auf einen Generalnenner zu bringen und sie 
aus einem einheitlichen Prinzip systematisch zu erkliren®’), waihrend Neuere 
vergeblich nach hygienischen Griinden fahnden. In Wirklichkeit kann ange- 
sichts der zahllosen Parallelen in der Vélkerwelt kein Zweifel dariiber bestehen, 
da der Ursprung der in den ,,Tierkatalogen“’ zusammengefaBten Braiuche 
auf kultischem Gebiete liegt, wie das Essen des Schweinefleisches denn auch 
noch im letzten Teil des Jesajabuches in einer Reihe mit anderen, verpénten 
Kultsitten geriigt wird™). Mit Recht fiihrt die Jahwequelle demgemaB die 
Unterscheidung von ,,reinen“ und ,,unreinen“‘ Tieren in die vormosaische Zeit, 
ja bis an die Grenze der prahistorischen und altesten historischen Zeit zurtick™), 

Handelt es sich bei dem Verbot, Schweinefleisch zu genieBen, um ein ein- 
faches Tabugebot oder eine abergliubische VorsichtsmaBregel, so haben die 
alten Hebrier, ebenso wie die Araber, Agypter, Babylonier, Griechen und viele 
andere Vélker, ein anderes Tier aber geradezu mit religidser Scheu betrachtet: 
die Schlange, die man, weil sie im Erdboden haust, mit den Toten in Verbindung 
bringt. In der Geschichte vom verlorenen Paradiese erscheint sie mit tthermensch- 
lichem Wissen und menschlicher Rede begabt. Von ihrem Bilde gehen, wie he- 
sonders bei einem Vorfall waihrend der Steppenwanderung in die Erscheinung 
trat, magische Heilwirkungen aus. In der Nahe von Jerusalem befand sich neben 
der Walkerquelle der sogenannte ,,Schlangenstein‘‘, an dem der Thronpriatendent 
Adonia ein groBes Opfermahl hielt, und noch um die Wende des 8. Jahrhunderts 
empfing ein altes, kupfernes Schlangenbild im Tempel zu Jerusalem kultische 
Verehrung”*). 

Auch Feste hat es bei den vormosaischen Hebraern naturgemi8 schon ge- 
geben, und zwar war ihr Hauptfest gewiB das Passah, in seiner Urgestalt ein 
Friihlingsfest der Hirtenstimme, an dem man den Erstlingswurf der Schafe 
und Ziegen in der Vollmondnacht der Frithlingstag- und Nachtgleiche dem Stamm- 
gott als Opfer darbrachte und, wie der Name paesah zu besagen scheint, einen 
feierlichen Umgang um die Kultusstiatte vollzog?’). 

Endlich zeigen auBer den Namen eigentlicher, kultisch verehrter Stamm- 
heroen auch noch einige schwer deutbare, altpalastinische Gottesbezeichnungen, 
die zum Teil spiater als Beinamen auf Jahwe iibertragen wurden, wie etwa die 
Namensform der Gottheit in der vormosaischen Religion oft beschaffen gewesen 


23) 3 M. 11, 1—23. Pr; 5 M. 14, 3—20. 

*%4) Jes. 63,4; 66, 3, 17. 

%) 1 M. 7,2; 8, 20.J. 

eyo M. Slit J; 4 Mi 21, 8f) ER; 1 Ke. 1,9; 2 Kg. 18, 4. 

27) pasah 1 Kg. 18, 26. 
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sein mag. Hierhin gehéren Godtternamen wie *él ‘elj6n (1 M. 14, 18), “él roi 
(16, 13), “él schaddaj (17, 1; 28, 3; 43, 14; 48, 3; 2 M.6, 3; cf. 1 M. 49, 25 u. a.), 
"el “dlam (1 M. 21, 33), ’el béth-7él (31, 13) u. a. 

Gebot das géttliche Wesen itiber eine gréBere Oase, wo mehrere Quellen, 
Brunnen, Teiche und Baumgruppen die nach Wasser und Schatten diirstenden 
Steppenbewohner ganz besonders anzogen, so gewann der dort verehrte “él 
eine umfassendere Bedeutung, indem die verschiedensten Wanderstémme hier 
ihren Sammelpunkt fanden. Diesem Umstande verdankt die griine Oase Kadesch, 
in der zwischen Palastina und Agypten sich ausdehnenden Steppenlandschaft, 
im hebraischen Altertum auch ‘ajn mischpat, ,,Rechtsquelle‘, heute ‘ain kadis, 
, Heiligtumsquelle‘‘ genannt, ihren EinfluB. Hier hatten die hebraischen Stéimme 
vor der Ansiedlung fiir lange Zeit ihr Standquartier. Hier werden sie sich zur 
Kultpflege und Rechtsprechung immer wieder zusammengefunden haben. 
Ebenso war die Oase Beersaba, heute hirbet bir es-seba‘’, augenscheinlich schon 
lange vor dem Bau des Tempels in Jerusalem ein beriihmter Kultusort. Denn sonst 
wire es nicht zu verstehen, daB die Nordisraeliten noch im 8. Jahrhundert ihre 
Wallfahrten staéndig an Jerusalem vorbei nach dem tief im Stiden gelegenen 
Beersaba unternahmen, um dem dortigen Schutzgott ihre kultische Verehrung 
darzubringen?”), 

Obwohl wir keine historischen Quellen iiber die Religion der alten Hebrier 
besitzen und daher auf Riickschliisse angewiesen sind, ergibt sich aus der Fiille 
von Uberlebseln, die sich im Alten Testament zerstreut finden und oben nur 
an einigen wenigen Beispielen namhaft gemacht werden konnten, in Verbindung 
mit den die Liicken ausfiillenden, religionsgeschichtlichen Parallelen nach alledem, 
daB es sich hier um eine Stammesreligion handelt, die sich an einfache Natur- 
male anlehnte und ganz ahnliche Kultformen aufwies, wie wir sie bei anderen, 
auf der gleichen Stufe der Gesittung stehenden, altsemitischen Wanderstémmen 
antreffen. Auf den heiligen Bezirken, Bergen, Hiigeln, an den heiligen Baumen, 
Quellen, Steinen, Gribern, vereinzelt auch in Verbindung mit heiligen Tieren 
verehrte man géttliche Machte, "elim, von denen man annahm, daB sie hier ihre 
Wohnung hitten oder doch in besonderer Weise gegenwirtig seien. 


ITT. 


In dem Leben der im Siiden Palistinas, auf der Sinaihalbinsel und in der 
agyptischen Nordmark siedelnden Hebriaerstémmen, die unter normalen Ver- 
haltnissen Jahr fiir Jahr ihr Opferfest an derselben heiligen Statte zu halten 
pflegten, rief nun um 1230 v. Chr. die Erscheinung eines Herdenfihrers aus 
Midian in Nordwestarabien eine ungeheure Bewegung hervor. Ein Neuerer trat 
auf, ein Pfadfinder, ein religidser Heros, der in eine Reihe mit den groBen Geistes- 
helden der Religionsgeschichte, mit "Amenhotep IV., Buddha, Zarathustra, 
Konfuzius, Muhammed, Jesus Christus gehért: Mose. 

Zwar hat man die Geschichtlichkeit Moses, ebenso wie die anderer Religions- 
stifter, neuerdings mehrfach in Zweifel gezogen. So will Daniel Vélter in Mose 
eine Figur der agyptischen Mythologie erkennen; er sei eine Widerspiegelung 


28) Am. 5,5; 8, 14. 
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des agyptischen Mondgottes Thot oder Thut, des groBen Magiers und Zauberers, 
der zugleich als Urheber aller Satzung und allen Rechtes gilt®®). Der Assyriologe 
P. Jensen betrachtet Mose als eine hebriische Umformung des babylonischen 
Nationalheros Gilgamesch**), und auch der Berliner Historiker Ed. Meyer 
erklart: ,,Der Mose, den wir kennen, ist der Ahnherr der Priester von Kadesch, 
also eine mit dem Kultus in Beziehung stehende Gestalt der genealogischen 
Sage, nicht eine geschichtliche Persénlichkeit‘‘*!). Allein ob die hier zu Worte 
kommende Skepsis in diesem Falle das Richtige trifft, ist auch bei ganz niichterner 
Abwiagung der Griinde sehr die Frage. Denn zunichst erweckt schon der Name 
des Helden im Zusammenhang mit den Ereignissen, die sich um ihn gruppieren, 
ein giinstiges Vorurteil fiir die Geschichtlichkeit der Uberlieferung. ,,Mose“ 
ist namlich kein hebraisches, sondern ein agyptisches Wort, das nichts anderes 
als ,,Kind* bedeutet und, entsprechend agyptischen Namensformen wie Thut- 
mose, ,,Kind des (Gottes) Thut‘‘, durch einen Gottesnamen zu erginzen ist. 
Schwerlich aber wird ein Volk von einigermafen entwickeltem Nationalgefiihl 
seinem gefeiertsten Nationalheros und Religionsstifter ohne Not einen fremden 
Namen beilegen. Das geschieht vielmehr nur, wenn eine ganz bestimmte, all- 
gemein bekannte Tradition den eigentiimlichen Namen schon darbietet. Die 
hebraische Volksetymologie hat sich den fremdartigen Namen spiter denn auch 
auf ihre Art zu deuten versucht: sie erklart ihn als ,,der aus dem Wasser Gezo- 
gene“, was die Namensform im Hebraischen aber nicht bedeuten kann. Um 
einen ahnlichen Zug handelt es sich bei den Nachrichten tber die Knechtung 
der Hebrier in Agypten, mit der die Mosegeschichte in organischer Verbindung 
steht. Denn kein Volk mit ungebrochenem NationalbewuBtsein — und das be- 
saBen die alten Israeliten — wird eine Periode der Erniedrigung und Knecht- 
schaft in seiner Geschichte jemals erfinden. Ebenso unwahrscheinlich ist es, 
daB die Israeliten, die sich wihrend des ganzen Verlaufes ihrer Geschichte gegen 
jeden fremden EinfluB so ablehnend verhielten, den. Begriinder ihrer nationalen 
Religion zum Schwiegersohn eines midianitischen Priesters gemacht hiatten, 
wenn nicht eine alte, unumstéBliche Uberlieferung diese Angabe enthalten hatte. 

Dazu kommt, da8 der Kern der alttestamentlichen Nachrichten tiber Moses 
Wirksamkeit durchaus zu der Umwelt, der Wirtschaftsstufe und dem Kultur- 
kreis stimmt, wie sie sich aus anderen Quellen fiir den fraglichen Zeitraum er- 
geben. Auch bei einer, ausgesprochen kritischen Betrachtungsweise erscheint 
Mose zunichst wenigstens in seiner Rolle als wegekundiger Stammfihrer, 
Quellenfinder, Schlangenbeschwiérer und Verwalter des heiligen Orakels als eine 
Steppengestalt, der alle Spuren der Glaubwiirdigkeit anhaften. Endlich wird 
der Geschichtsverlauf der folgenden Zeit viel leichter begreiflich, wenn an seinem 
Anfang eine so iiberragende Heldengestalt stand, wie die alttestamentliche 
Uberlieferung sie schildert. Es liegt mithin a priori kein hinreichender Grund 
vor, der Nachricht, daB ein groBer Volksfiihrer mit Namen Mose eine Zeiten- 


29) Dan. Vélter, Wer war Mose? Leiden 1913; Jahwe und Mose. Leiden 1914. 
30) Peter Jensen, Mose, Jesus, Paulus. Drei Varianten des babylonischen 
Gottmenschen Gilgamesch. Eine Anklage wider die Theologen, ein Appell auch 
an die Laien. Frankfurt a. M. 1910%. 
31) Ed. Meyer, Die Israeliten und ihre Nachbarstimme. Halle 1906. 8. 4511. 
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wende in der Geschichte der alten Hebraer heraufgefiihrt habe, mit MiBtrauen 
zu begegnen. 

Wieviel von den Mosegeschichten, die vor ihrer Niederschrift lange auf 
miindlichem Wege weitergegeben wurden, im einzelnen als historische Uber- 
lieferung anzusehen ist und wieviel davon der dichtenden Volkssage angehért, 
ist freilich eine andere Frage. Gehdrt die Mosezeit, wie mit groBer Wahrschein- 
lichkeit angenommen werden darf, den letzten Jahrzehnten des 13. Jahrhunderts 
v. Chr. an, so liegt zwischen den Ereignissen und den altesten schriftlichen Nach- 
richten dariiber, die um 800 v. Chr. abgefaBt sind, ein Zeitraum von 400Jahren. In- 
dessen die alttestamentlichen Schriftsteller haben zweifellos Quellen benutzt. Die 
Erzeugnisse ihrer volkstiimlichen Dichtung pflegen unliterarische Vélker durch 
lange Zeitperioden getreu zu bewahren. Die Doppelgestalt der Erzihlung, wie 
sie uns in den beiden, zeitlich nicht weit auseinander liegenden altesten Quellen 
(J und E) entgegentritt, fiihrt auf eine altere Stufe der Uberlieferung, die im 
Norden und im Siiden des Landes verschieden ausgesponnen wurde, und vor 
allem entspricht die hier in Betracht kommende Grundiiberzeugung aller Werke, 
dafi Mose die.israelitische Jahwereligion begriindet und damit eine ganz neue 
religidse Entwicklung in Gang gebracht habe, gewiB dem geschichtlichen Sach- 
verhalt. Auch die Hauptziige des Werkes Moses sind noch einigermaSen zu 
erkennen. Nach Ausscheidung aller unsicheren Einzelheiten bietet sich uns 
etwa folgendes Bild. 

Mehrere hebraische Hirtenstéimme hatten einmal, wie das oft vorkam, 
die durch eine Kette von Seen und Festungswerken geschiitzte Nordostgrenze 
des Nillandes tiberschritten und waren hier in die Fron geraten. Der Pharao 
Ramses II., dessen prachtvolle Statue im Wiener Kunsthistorischen Museum 
bewundert werden kann (1292—1225 v. Chr.), hatte sie gezwungen, bei dem Bau 
der beiden Magazinstadte Pithom und Ramses mitzuarbeiten. Diese Sklaven- 
arbeit rief bei den freien Sdhnen der Steppe innerhalb und auBerhalb der ,,Fiirsten- 
mauer‘‘, wie die befestigte Grenze hieB, Empérung und Erbitterung hervor, und 
von Midian in Nordwestarabien her kam den geknechteten Gosenstéammen 
endlich Rat und Hilfe. Hier lebte jahrelang ein hebraischer Griibler, der zum 
Retter ausersehen war, Mose, ein Angehériger der lewitischen Stammesbruder- 
schaft, deren Glieder, wie wir aus den Inschriften der minaischen Kolonie el-Ola 
wissen, im Siiden von Palistina weithin als im Kult- und Orakelwesen kundige 
Manner geschitzt waren, und wie bei Jesus, Buddha, Muhammed ging dem 6ffent- 
lichen Auftreten auch bei Mose eine Zeit der Stille, der Einkehr, der Selbst- 
besinnung, der Sammlung voraus. Im Hause des midianitischen Oberpriesters 
hatte Mose, wie die alte Sage erzihlt, Unterkunft und eine neue Heimat gefunden. 
Aber seine Gedanken flogen immer wieder zu seinen geplagten Stammesbriidern 
in Gosen. Durch die midianitischen Karawanen, die von Arabien nach Agypten 
und von Agypten nach Palastina zogen, war er iiber die Lage im Nilland gewiB 
wohlunterrichtet. Die groBen VerkehrsstraBen sowie die Wasser- und Weide- 
plitze des an Agypten grenzenden Steppengebietes kannte er aus eigener An- 
schauung. In der Einsamkeit der Wiiste, unter dem strahlenden Sternenhimmel, 
wird er, wenn er mit seinen Herden den Weideplatz wechselte, wohl versucht 
haben, sich tiber seine Lebensaufgabe klar zu werden, und da wurde nun sein 
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Inneres durch ein Erlebnis erschiittert, das seinen Lebensweg entschied. Un- 
vermutet gelangt er einmal in den Bereich des heiligen Berges Horeb oder Sinai. 
Eine Flamme brennender Erdgase, wie sie unter diesen Himmelstrichen heute 
noch beobachtet werden, macht ihn darauf aufmerksam, da er sich auf geweih- 
tem Boden, einem Temenos, befindet, und dann vernimmt sein Ohr jenen ge- 
heimnisvollen Gottesruf, von dem so viele Herolde der Religion zu erzihlen 
wissen und der ihn seiner Aufgabe gewiB macht: Jahwe, der machtvolle Sturm- 
gott, der auf dem Horeb-Sinai seinen Wohnsitz hat, will die geknechteten 
Hebraer befreien und zu sich in die Steppe fiihren. Mit dieser Botschaft eilt 
Mose nach Agypten. Es gelingt ihm, seine verschiichterten Stammesgenossen 
von der Géttlichkeit seiner Sendung zu iiberzeugen; die Natur kommt den Fliich- 
tenden zu Hilfe; ohne Unfall iiberschreiten sie die gefaihrliche Seenkette der 
,,Hiirstenmauer‘ und erreichen unter der wegkundigen Fiihrung Moses gliicklich 
die freie Steppe und den Berg Jahwes, den Horeb-Sinai*). 

Ks ist allerdings richtig, daf eine Erzihlungsschicht der Patriarchensage, 
wie sie z. B. in der Geschichte von der Bluttat zu Sichem zum Ausdruck kommt*’), 
von einem Aufenthalt in Agypten nichts zu wissen scheint. Jede Schwierigkeit 
verschwindet jedoch bei der oben zu Grunde gelegten Annahme, daB keineswegs 
etwa alle Hebrierstimme, sondern nur einige wenige von ihnen in Gosen waren. 
Im 5. Regierungsjahr des Merneptah, der nach dem Tode seines in hohem Alter 
gestorbenen Vaters Ramses II. den Thron der Pharaonen bestieg (1225—1215), 
befand sich jedenfalls, wie wir aus der sogenannten ,,Israelstele‘‘, einem Sieges- 
stein dieses Herrschers, wissen, ein Stamm mit Namen ,,Israel‘‘ und ackerbau- 
treibender Bevélkerung schon auf dem Boden Palastinas**). Aus der Vereinigung 
verschiedener Stammgruppen, die in dem Doppelnamen Israel- Jakob noch deut- 
lich nachklingt, ist das spaitere Volk Israel dann hervorgegangen, indem dabei, 
wie gewohnlich bei der Bildung von Nationen — man denke an den urspriing- 
lichen Inhalt der Bezeichnung ,,PreuBen“ oder ,,Osterreich‘‘ — der Name eines 
durch seine Tatkraft oder seinen Kulturbesitz hervorragenden Stammes auf die 
Gesamtheit iiberging. 

Fir das agyptische Weltreich war das Entweichen einiger semitischer Hirten- 
stimme naturgemaéB ein véllig bedeutungsloses Zwischenspiel, das niemand der 
Aufzeichnung fiir wert erachten konnte. Es ist darum auch gar nicht verwunder- 
lich, da8 wir keine Nachrichten dariiber aus dem Nilland besitzen, und es ist 
auBerst unwahrscheinlich, da jemals eine agyptische Urkunde tiber dies Ereignis 
zu Tage kommen wird. Fiir die Geschichte Israels aber bilden die geschilderten 
Vorgiinge ebensowohl den Urgrund der nationalen Einigung wie das Fundament 
der Religion. Immer wieder wird das Volk spiiter an diese grundlegenden Er- 
eignisse erinnert: ,,[ch bin Jahwe, dein Gott, der dich aus Agypten, aus dem 
Sklavenhause, herausgefiihrt hat“, und tatsichlich war die Wirkung jener Be- 
freiungstat epochemachend. In den Augen aller Hebrierstiimme, sowohl der 
aus Agypten gefliichteten Gosenstamme, wie auch der anderen, auf der Sinai- 


82) 2M. 3ff. 

3) 1M. 34. J. 

%) W. Spiegelberg, Der Aufenthalt Israels in Agypten im Lichte der agyp- 
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halbinsel und éstlich vom Aalanitischen Meerbusen siedelnden Stammgruppen, 
hatte der Sinaigott seine Hilfsbereitschaft, seme Zuverlassigkeit und seine Macht 
tiber das agyptische Weltreich und dessen Gétter bewiesen. ,,Jetzt erkenne 
ich,“ erklart der midianitische Oberpriester, ,,da8 Jahwe michtiger ist als alle 
Gotter‘‘*5). Riickhaltlos bekannten sich daher alle jene Wanderstémme jetzt 
zu dem giéttlichen Helfer, in dessen Namen Mose das Befreiungswerk durchgefihrt 
hatte, und ein groBes Opferfest besiegelte das Bekenntnis. ,,Jahwe — der Gott 
Israels‘‘ und ,,Israel — das Volk Jahwes‘‘, das war die Losung, unter der sich die 
bisher nur locker miteinander verbundenen Hebrierstamme am Sinai-Horeb 
zu einem festen Stammverband zusammenschlossen, und der Schépfer dieses 
Kultbundes war Mose. Von jetzt an gibt es, wenigstens grundsitzlich, ein ,, Volk“ 
Israel und seine nationale Religion ist die Verehrung Jahwes*). 

Uber die urspriingliche Aussprache und Bedeutung des Namens Jahwe, der 
nunmehr in den Mittelpunkt des religidsen Lebens tritt, sowie tiber seine Ver- 
breitung in den Kulten anderer semitischer Vélkerschaften sind wir leider ganz 
im Unsicheren. Neuere bevorzugen mit beachtenswerten Griinden die Aus- 
sprache Jahu’oder Jaho. Eine althebraische, volkstiimliche Etymologie bringt 
das Wort zu dem Begriffe ,,sein“ (hajah) in Beziehung: ,,I[ch bin, der ich bin“, 
eine Erklarung, deren rein gedankliche Vorstellungsweise, abgesehen von der 
sprachlichen Schwierigkeit, zu dem Kulturniveau der hebriaischen Kleinvieh- 
nomaden und den sonst im Alten Testament fiir sie bezeugten Denkformen nicht 
passen will®’). Man verweist darum in der Gelehrtenwelt vielmehr auf arabische 
Wurzeln, wie hawa, ,,wehen‘‘, und deutet Jahwe in Verbindung mit den Natur- 
erscheinungen, von denen die Sinaigeschichte berichtet, als den ,,durch die 
Lifte Fahrenden‘‘, den ,,Haucher‘‘ oder auch als den ,,Faller“‘. Die neueste 
originelle Erklarung bringt den Namen mit dem arabischen Schallwort wahwah, 
, brillen, tosen, brausen‘‘, in Zusammenhang und denkt dabei an das Getése 
der Naturgewalten auf den Bergen und Feldern. Wie der unheimlich heulende 
Sturm in der deutschen Sage als das ,,wilde Heer“ oder die ,,wilde Jagd‘‘ Wotans 
erscheint, so bedeute ,,Jahwe Seba’dth“ urspriinglich das ,,Brausen der Heer- 
scharen‘‘, den Liarm, den die tiberirdischen Machte bei ihrer Sturmfahrt im Ge- 
birge und in der Steppe hervorrufen**). 

Da der Berg Jahwes, an dem Mose sein groBes Erlebnis hatte und spiater 
das Opferfest zur Besiegelung des neuen Kultbundes stattfand, nach den Angaben 
des Alten Testamentes in der midianitischen Steppe lag, so ist anzunehmen, 
daB die Jahweverehrung bei den Midianitern zu Hause war, und sicher ist, daB 
der Sinaigott von Hausaus auch naturhafte Ziige an sich trug. Die Andeutungen 
des Alten Testamentes scheinen auf einen Sturm-, Gewitter- oder Vulkangott 
zu fiihren. Auch an einen Wetter- oder Himmelsgott im weiteren Sinne kann 
man denken: die auf dem Berge lagernde Wolke ist dann sein Gefaihrt oder 
Sturmwagen, in dem er auf seinen heiligen Berg herniederfiihrt und seinen 
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Anhangern weithin zu Hilfe kommt. Fir die BundschlieBung am Sinai aber 
waren die erwahnten Ziige darum so bedeutsam, weil der feierliche Akt, wie die 
alttestamentlichen Erzihlungen noch deutlich erkennen lassen, durch schrecken- 
erregende Naturereignisse unterbrochen oder umrahmt wurde*®’) und von hier 
aus wird verstandlich, daB dem Gotte Israels in der Folgezeit ein schreckhafter, 
leidenschaftlicher, heroischer Charakter anhaftet. Im Kampf der Manner kommt 
seine Macht fortan zur Entfaltung. Furchtbar wiitet er gegen seine Feinde, und 
auch im Innern erscheint er als eine schreckbare Macht gegen alle, die sich nicht 
bedingungslos seinem Willen unterwerfen*®). 

Zugleich war Jahwe nach der Verkiindigung Moses aber auch ein Schirm- 
herr des Rechtes. Weil die Hebraer zu Unrecht in Agypten bedriickt wurden, 
hatte er eingegriffen, und in seinem Namen handhabt Mose jetzt das heilige 
Recht. Ja, die spitere Anschauung von Mose als dem groBen Gesetzgeber enthalt 
insofern einen richtigen Kern, als Mose gewif auch der Schépfer einer neuen 
Rechtsordnung war, der sich alle Glieder des neuen Kultbundes beugen muBten. 
Ohne eine solche wire ein Zusammenleben der verschiedenen Stimme in der 
Tat undenkbar gewesen: jetzt bildete das von Mose verwaltete Jahweorakel die 
oberste Instanz, wahrend fiir die Entscheidung der kleineren Rechtsfalle nach 
midianitischem Vorbilde besondere Sachwalter bestimmt wurden‘). 

Wahrend der langen Zeit, in der Kadesch den kultischen Sammelpunkt 
der Hebrier bildete, wird sich die Eingewéhnung in die neue Religion und Rechts- 
ordnung ganz allmahlich vollzogen haben. Hier wurden die urspriinglich den 
stammverwandten Midianitern cigentiimlichen Kultsitten und Rechtsbraiuche 
von Mose mit dem Geiste des neuen Gottesglaubens erfiillt und so auch innerlich 
ein Besitztum der Hebrier. Die religidsen Gepflogenheiten, die bei den hebraischen 
Stammen seit alters in Ubung waren, blieben bei alledem einstweilen unangetastet. 
Nur traten sie jetzt mit der neuen Volksreligion in Beziehung und paften sich 
ihrem Wesen nach Méglichkeit an. Bei diesem VerschmelzungsprozeB gingen 
naturgemaB manche Brauche, die bisher nur von einzelnen Stammen geiibt 
wurden, auf die anderen iiber. Vor allem gilt dies von jenen Kultgegenstiinden, 
die infolge ihres beweglichen Charakters auf den weiteren Wanderziigen leicht 
mitzunehmen waren. So wurden die ’urim und tummim, das heilige Losorakel, 
das urspriinglich nur die levitische Stammesbruderschaft verwaltete, das Orakel- 
zelt, das eine Einrichtung des Stammes Ephraim gewesen zu sein scheint, die Lade 
Jahwes, das alte Kriegspalladium der Josefstamme, zu allgemein israelitischen 
Kultsymbolen. 

Auch die Sitte der Beschneidung, die wir, im Unterschied von der alten 
Landesbevélkerung Palistinas, den Philistern, Babyloniern, alten Ariern, 
unter anderem bei den Agyptern, Arabern, den Troglodyten zwischen Rotem 
Meer und Nil, den Suaheli sowie zahllosen anderen Naturvélkern antreffen und 
die nach einer Berechnung des Ethnologen Andree heute noch von dem siebenten 
Teil der Menschheit gehandhabt wird*), hat als israelitischer Kultbrauch an- 
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scheinend in diesen religionsgeschichtlichen Vorgaingen ihren Ursprung. Zwar 
ist die alttestamentliche Uberlieferung tiber Alter und Herkunft jener Gepflogen- 
heit im Bereiche der hebraischen Kultur nicht einhellig. Denn nach der Auf- 
fassung der Priesterschrift ist sie schon lange vor Mose in der Sippe Abrahams 
geiibt worden, und die ,,Séhne Jakobs“‘ stehen nach der Darstellung des Jahwisten 
als Anhanger der Sitte im Gegensatz zu der alteingesessenen Stadtbevélkerung 
von Sichem, indem sie die Beschneidung als unerlaBliche Vorbedingung fiir die 
EheschlieBung und das Konnubium bezeichnen. Nach einer Nachricht der 
Elohimquelle ist ihre Einfiihrung dagegen erst unter Josua im Heerlager zu 
Gilgal erfolgt*). Eine andere Tradition der Jahwequelle meldet endlich, daB 
Moses Frau, die Midianiterin Zippora, den Brauch in der Familie des Religions- 
stifters eingefiihrt und diesen, der als unbeschnitten erscheint, dadurch vor einem 
schweren Angriff Jahwes gerettet habe**). Gerade dieser fragmentarische Bericht 
aber tragt das Geprige einer alten Uberlieferung an der Stirn: wer das Schutz- 
zeichen nicht an seinem Leibe tragt, ist seimes Lebens nicht sicher; Jahwe ver- 
langt, daB jeder Hochzeiter ein ,,Blutbrautigam“ ist; die Steinmesser, die hier 
nach altem midianitischem Ritus benutzt werden, kommen auch in Gilgal wieder 
zur Verwendung. Gewif8 haben wir es hier demnach mit einer Ubung zu tun, die 
méglicherweise vorher schon von einzelnen hebraischen Geschlechtern, vor allem 
aber in Verkniipfung mit der Jahwereligion von den Midianitern gepflegt wurde 
und sich nun immer mehr in dem neuen Stammverband einbiirgerte, bis sie 
bei der Veranstaltung zu Gilgal endlich zu einer allgemein verbindlichen, israeliti- 
schen Kultsitte wurde. 

DaB die Einfiihrung der neuen Religion, die Angleichung und Umschmelzung 
der Kultformen nicht ohne Reibungen, Widerspruch und Riickschlage vor sich 
gehen konnte, ist in der Natur der Sache begriindet. Von Zwistigkeiten zwischen 
Hebraern und Midianitern verlautet in den alteren Quellen zwar nichts. Stamm- 
verwandte midianitische Geschlechter scheinen sich den Hebraern vielmehr 
dauernd angeschlossen und ihnen in der Steppe als Fiihrer gedient zu haben®). 
Dagegen fand Mose bei einigen hebraischen Fiihrern und Sippen mehrfach sogar 
leidenschaftlichen Widerspruch*). Anscheinend handelt es sich dabei um Aus- 
einandersetzungen itiber althergebrachte Priesterrechte und tiber Kultformen der 
alten *él-Religion. Gerade in diesem Ringen mit einer einfluBreichen Gegner- 
schaft sowie mit der schwerfalligen, nach dem Abklingen der ersten Begeisterung 
gleichgiiltig und aufsiissig werdenden Masse erwies Mose nun aber seine ganze 
gewaltige GréBe, indem er jeden Widerstand, gegebenenfalls mit Blut und Eisen, 
machtvoll niederzwang und in unerschiitterlichem Glauben an seine Sendung 
das Werk dem vorbedachten Ziele zufiihrte. Eine neuerdings ausgesprochene 
Vermutung meint sogar, daB Mose in diesen Kaimpfen von seinen Volksgenossen 
erschlagen worden sei*’). 
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Ob in diesem Zusammenhange etwa auch der ,,elohistische Dekalog“‘48) 
in seiner Urform auf Mose zurickgefiihrt werden kann, ist bis zum heutigen Tage 
umstritten. Wahrend einige Forscher sich bemiihen, durch Beseitigung aller 
einer spaiteren Zeit entstammenden Ziige eine Urgestalt der zehn Gebote herzu- 
stellen, die den kulturellen und wirtschaftlichen Lebensverhiltnissen der Steppen- 
zeit entspricht**), erkliren andere diese Vorschriften als Satzung fiir das alteste 
Israel fiir ,,ebenso unméglich wie iberfliissig‘‘ und betrachten das Werk als 
ein Erzeugnis der prophetischen, exilischen oder nachexilischen Zeit®®). 

Entscheidend blieb fiir das religidse BewuBtsein Israels in den nachsten 
sechs Jahrhunderten jedenfalls nicht die Offenbarung eines Zehngebotes, das 
In seiner gegenwiartigen Gestalt von der Arbeitsruhe des Bauern und seines 
Gesindes, von Rind und Esel, den Zugtieren der Ackerbaukultur, von festen 
Hausern und den Machenschaften zur Erlangung des dem Volksgenossen ge- 
hérigen Grundbesitzes redet, das als einziges Fest den Sabbath nennt und nur 
die ganz groben, sittlichen Vergehen namhaft macht. Grundlegend blieb in der 
Folgezeit vielmehr die Erinnerung an die Rettung aus Agypten. Diesen Klang 
hérte Israel vor allem aus dem Jahwenamen heraus. 

Wohl blieb der giéttliche Retter auf dem Sinai zuriick, als das Volk dort seine 
Zelte abbrach. Noch Elia pilgert daher im 9. Jahrhundert 40 Tage lang in die 
stidliche Steppe, um die persénliche Gemeinschaft mit dem Sinaigott zu pflegen. 
Allein das BewuBtsein, in Jahwe einen machtvollen, treuen Schirmherrn zu 
besitzen, der den Seinen in der Not vom Sinai her zu Hilfe eilt®!) oder, wie eine 
andere Auffassung lautet, bei seinem wichtigsten Kultgerait, der Lade, stets in 
geheimnisvoller Weise gegenwartig ist®*), hat Israel seither eine lange Reihe 
von Generationen hindurch niemals verlassen. In diesem siegesgewissen Glauben 
stieBen die Hebraer zum Teil von Kadesch aus in das siidpalastinische Kultur- 
land vor; zum Teil brachen sie in das Ostjordanland ein, um sich von hier aus 
den Weg iiber die Jordanfurten in das: Westland zu erzwingen. In den lang- 
wierigen, wechselvollen Kimpfen, unter denen sich die Besetzung Palastinas 
volizog, trat die Vorstellung von Jahwe als dem hilfreichen Kriegsgott begreif- 
icherweise immer stiirker in den Vordergrund. ,,Jahwe Seba’dth,“ der Gebieter 
der iiberirdischen Gewalten, der Dimonen- und Geisterhere, die in Sturm und 
Wetter auf seiten Israels gegen die Feinde kiimpfen, wird in dem Ringen um 
Jen Landbesitz in Palistina der eigentliche Ehrenname des Sinaigottes; Jahwe 
S¢ba 6th ist der ,,Gott der Schlachtreihen Israels‘; und noch in der spiteren 
Dichtung erscheint Jahwe dementsprechend in der Gestalt eines gewaltigen 
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Kriegers: das Rollen des Donners ist seine schreckliche Stimme, die diistere 
Sturmwolke sein Kriegswagen, die Blitze sind seine Pfeile und Speere, und oft 
ist von seinem furchtbaren, himmlischen Schwerte die Rede*). 

Trotz des weiten Abstandes der Quellen von den Ereignissen sind die Um- 
risse der Religionsstiftung Moses nach alledem noch einigermafen erkennbar. 
An die Stelle der alten Stammes- und ’el-Religion trat am Horeb-Sinai, bzw. 
in Kadesch, die Verehrung des ehedem midianitischen Gottes Jahwe als eine 
Angelegenheit des ganzen Volkes. Ergriffen von einer hohen, sittlichen Idee, 
erlebte Mose an der weltentlegenen Wohnstiatte jenes Gottes zunachst als ein- 
samer Gribler das Urgeheimnis aller Religion. Der auf Grund dieses Erlebnisses 
durchgefiibrten Befreiung der Gosenstémme, die auch weitere Kreise das Walten 
eines grofen Schicksals ahnen lie®, folgt die Begriindung eines nationalen Kult- 
bundes, der alle im weiten Umkreis des Sinai siedelnden Hebraerstaémme in der 
Anbetung des von Mose verkiindigten Helfergottes vereinigt. Unter dem er- 
schiitternden Eindruck aller jener Vorgiange vollzog sich in Moses Geist zugleich 
ein bedeutsamer Gestaltwandel der Gottheit, der bei dem in Kadesch vor sich 
gehenden Vereinigungs- und Umbildungsproze8 feste Formen annahm. Im 
Getése des Wistensturms, im Krachen des Donners, im dumpfen Rollen des 
Erdbebens glaubt man die Stimme Jahwes zu vernehmen; zugleich aber erscheint 
der machtvolle Sinaigott als ein Hiiter von Recht und Gerechtigkeit, also als 
eine sittliche GréBe, und er setzt die geschichtliche Tat, durch die er das Band 
mit seinem Volke gekniipft hat, in neuen gewaltigen Machterweisungen fort: 
der Gott Jahwe, mit dem Mose stindig in geheimnisvollem, seherischem Verkehr 
steht, der die Sdéhne der Steppe zum Siege fiihrt, ist ein Gott der Geschichte. 


LV? 


Vor ganz neue Probleme sah sich die Jahwereligion indessen gestellt, als 
aus den freiziigigen Kleinvicehnomaden auf dem Boden Palastinas allmahlich 
ein Bauernvolk wurde. Damit, daB der Mensch ein Stiick Ackerland bestellt 
und auf eigenem Grund und Boden einwurzelt, beginnt recht eigentlich erst die 
Kultur. Das Dasein gewinnt damit einen anderen Inhalt. Es entsteht ein ganz 
neues Lebensgefiihl. Erst wer fest auf seiner Scholle sitzt, hat Heimat und Vater- 
land, und die alteingesessene Bevélkerung Palistinas, die seit Jahrhunderten 
auf ihrem Heimatboden wohnte, war in der Ackerbaukultur den einge- 
wanderten, hebraischen Hirtenstémmen naturgemi8 weit tiberlegen. Die Hand- 
habung des Pfluges mit Rind und HEsel, die Bestellung des Gartenlandes, die 
Pflege des Olbaumes und des Weinstocks, die seit alters in Palastina zu Hause 
waren, mufiten die Hebrier von den Kanaanidern lernen, und so wurden die 
Unterworfenen unvermerkt die Lehrmeister der Sieger. Victi victoribus leges 
dederunt. Und dieser Umstand hatte fiir das religidse BewuBtsein darum eine 
so groBe Bedeutung, weil die Landeskultur in Palastina, wie iiberall im Alter- 
tum, mit der Landesreligion in Zusammenhang stand. Die Bewohner Pala- 
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stinas dankten fiir den Erntesegen seit jeher dem Herrn des fruchtbaren Acker- 
landes, dem Baal. Auf den Bergen und Hiigeln feierte man ihm zu Ehren die 
fréhlichen Opferfeste, zu Beginn und am Ende der Getreideernte im Friihjahr 
und das Fest der Weinlese im Herbst. In Bild und Symbol glaubte man die 
Gottheit hier auch greifbar vor sich zu haben. Was war natiirlicher, als daB die 
Israeliten mit dem Acker- und Weinbau auch die Art, wie der Spender des Ernte- 
segens verehrt wurde, von den Landesbewohnern iibernahmen. Nicht als ob 
man Jahwe den Riicken gekehrt hatte. Jahwe war und blieb vielmehr der krie- 
gerische Helfergott, der auf dem Sinai wohnte, und auch mit der heiligen Lade, 
die in Silo Aufstellung gefunden hatte, blieb seine Gegenwart verkniipft. Aber 
zu der Ackerbau-, Ol- und Weinkultur Palistinas hatte der Steppengott keine 
Beziehung. So verehrte man Baal neben Jahwe, und als ganz Palistina schlieB- 
lich fest in der Hand der Israeliten war, da erschien Jahwe selbst als der Landes- 
gott. Denn die Uberzeugung, da jedes Land einem bestimmten Gott oder be- 
stimmten Géttern unterstehe, war weithin ein Bestandteil der Weltanschauung 
bei der seBhaften Bevélkerung im alten Orient™). Mit der endgiiltigen Besetzung 
hatte Paliastina also nur einen neuen Herrn bekommen, der nun auch im Land 
Wohnung nahm, und so verehrte man Jahwe in den Formen des Baalkultes: 
Jahwe und Baal reichten sich die Hinde und vereinigten sich. 
Der Gottesname ba‘al, der nichts als ,,Herr, Eigentiimer“ bedeutet, wird diesen 
Entwicklungsgang erleichtert haben, und auch sonst kamen die althebriaischen 
Kultformen der Verbindung entgegen. Das althebriische Passahfest z. B. fand 
an demselben Termin statt wie das altkanaandische Mazzothfest, das Fest der 
ungesaiuerten Brote, das die Gerstenernte einleitete. Beide waren an die Frihlings- 
tag- und Nachtgleiche gebunden. Jetzt verschmolzen das alte Hirtenfest'und das 
alte Erntefest zu einem einzigen Kultfest. Nur der Doppelname ,,Passah-Mazzoth“ 
erinnert noch an den zwiefachen Ursprung. Ebenso wie das Mazzothfest tiber- 
nahm die Jahwereligion auch die beiden anderen landwirtschaftlichen Feste, 
das Wochenfest, das am SchluB der saueren Erntewochen, sieben Wochen nach 
dem Passah-Mazzoth stattfand, und das Weinlesefest, das zur Herbsttag- und 
Nachtgleiche gefeiert wurde. Vor allem vollzog sich der AngleichungsprozeB 
demgemaf an den altpalistinischen Landesheiligtiimern. Sie wurden von der 
Jahwereligion iibernommen, mit Griindungssagen ausgestattet und erscheinen 
spiteren Geschlechtern daher lediglich als altehrwiirdige Statten des Jahwe- 
dienstes. Es handelt sich hier augenscheinlich um den gleichen Vorgang, wie 
er sich bei der Griindung christlicher Kirchen und Kapellen an _ heidnischen 
Kultstatten abgespielt hat. 

An verschiedenen Landesheiligtiimern, wo schreibkundige Priester ihren 
Sitz hatten, wurde nun auch das heilige Recht kodifiziert. So entstand jene 
ailteste Sammlung von Kultsatzungen, die man als ,,jahwistischen Dekalog“ 
zu bezeichnen pflegt, ein Geball altisraelitischer und altkanaaniischer Vor- 
schriften fiir den Gottesdienst des Bauern®), und auch das biirgerliche Recht, 
das im hebriischen Altertum mit dem Kultusrecht zusammenhingt, nahm hier 


64) Ri. 11,24; 1 Sa. 26, 19f; 2 Kg. 5,17; 17, 25—28; 18,25; Jon. 1, 3,5; 
Ruth. 1, 6,5; cf. 1 M. 4,14; 5 M. 32, 8. 
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feste Formen an. Das alteste biirgerliche Gesetzbuch Israels, das sogenannte 
,.Bundesbuch“, spater ebenso wie der ,,jahwistische Dekalog“‘ in die Sinai- 
geschichte eingebettet, setzt durchweg schon landwirtschaftliche Verhaltnisse 
voraus und stellt eine Vereinigung des althebraischen Gewohnheitsrechtes mit 
dem in Palastina geltenden altbabylonischen Recht dar®*). Es ist noch vor 
Begriindung des Kénigtums, wahrscheinlich an einem anderen Heiligtum als 
der ,,jahwistische Dekalog*‘, entstanden. 

Das leuchtendste Denkmal der neuen Zeit aber bildete der Bau eines prachti- 
gen Tempels, den der weltaufgeschlossene Kénig Salomo nach dem Muster der 
phénikischen Baalstempel durch phénikische Kistler in seiner Residenz 
Jerusalem errichten lieB. Wohl fand auch das alte Kriegspalladium der Steppen- 
zeit, die Lade Jahwes, im allerheiligsten Hinterraum des Tempels Aufstellung. 
Allein die ganze Erscheinung des mit allen Kostbarkeiten des phénikisch- 
kanaandischen Kulturlebens ausgestatteten Bauwerkes symbolisiert den Wandel 
der Zeiten mit schneidender Schirfe®’). 

Im Norden vollzog sich der gleiche Vorgang. Als nach dem Tode Salomos 
(933) das von David begriindete Reich in zwei Halften zerbrach, lieB der nord- 
israelitische Konig Jerobeam I. in den Landesheiligtiimern zu Dan und Bethel 
zwei goldene Stierbilder aufstellen, die den Landesgott Jahwe versinnbild- 
lichen und den Strom der Wallfahrer von Jerusalem nach diesen nordisrae- 
litischen Reichstempeln lenken sollten®’). Ein reicher Opferkult entsprach 
dem Glanz der Gotteshaiuser, wihrend die alten eintacheren Formen des Natur- 
dienstes auf den Héhenheiligtiimern fortlebten, wo die Bauern ihre landlichen 
Feste mit Prozessionen, Tanz und Mailehen unter freiem Himmel feierten. 
Als vollends einmal (701) eine assyrische Heeresabteilung unverrichteter Dinge 
vor den Mauern Jerusalems umkehren muBte, da schien es vor aller Welt er- 
wiesen, daB der hilfreiche Volksgott Jahwe auf dem Zion seinen Wohnsitz 
habe. Nun hieB es triumphierend: ,,Wir haben Jahwe in unserer Mitte, uns kann 
kein Unheil treffen5®).“ 

So war die alte, aus religidser Ergriffenheit und gliihendem Enthusiasmus 
hervorgegangene Sinaireligion allmahlich zu einer biuerlichen Landesreligion 
geworden. Die alten Stammkulte hatte dereinst die Sinaireligion aufgesogen. 
Jetzt waren an Stelle der Geschlechter und Stémme die Ortsgemeinden und 
Territorialgenossenschaften getreten, und fir alle war Jahwe in gleicher Weise 
der Landesherr. 

Uber die Grenzen seines Landes reicht die Macht des Landesgottes freilich 
nicht weit hinaus, und nur auf seinem Heimatboden kann man ihn recht ver- 
ehren. Jahwe, der Gott der Israeliten, und Kamosch, der Gott der Moabiter, 
stehen nach der volkstiimlichen Auffassung in dieser Hinsicht einander gleich®). 
Ruths Schwiagerin Orpa kehrt um ,,zu ihrem Volk und zu ihrem Gott‘‘®). Der 
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Prophet Jona glaubt, sich durch die Flucht nach Tarsis dem Machtbereich Jahwes 
entziehen zu kénnen®). AuSerhalb Palastinas mu David anderen Géttern 
dienen®); der syrische Feldhauptmann Naeman nimmt sich zwei Maultier- 
lasten palistinischer Erde mit in seine Heimat, um darauf fiir Jahwe einen 
Altar zu errichten™), und noch im Exil wird die Klage laut: ,,;Wie kénnten wir 
die Jahwelieder singen auf dem Boden der Fremde ?®).‘ Auf seinem Territorium 
aber ist Jahwe der Herr. Auf dem Boden Palastinas war die Verehrung Jahwes 
in den Formen der alten Landesreligion der Staatskult und die Nationalreligion 
Israels. 

Als Staatskult trat die Jahwereligion bei alledem zugleich zu den staat- 
lichen Angelegenheiten vielfach in Beziehung, und politische Riicksichten fiihrten 
immer wieder zu einer Erweichung des Prinzips der AusschlieBlichkeit, das 
dem alten Jahwismus eigentiimlich gewesen war. Schon Salomo sah sich durch 
seine politischen Heiraten gendtigt, kultische Toleranz zu iiben und fiir den 
Gottesdienst seiner auslindischen Frauen besondere Heiligtiimer zu errichten®). 
Die Ehe des nordisraelitischen Kénigs Ahab mit der phénikischen Prinzessin 
Isebel fiihrte zu dem Versuch der letzteren, dem Baal den Vorrang vor Jahwe 
zu erkampfen®’). Im 8. und 7, Jahrhundert brachte die politische Verbindung 
mit Agypten und Assyrien Israel-Juda auch mit den Kulten dieser Weltreiche 
in Beriihrung, und der judiaische Kénig Manasse, ein ausgesprochener Partei- 
ginger Assyriens, machte die Gestirnreligion des Zweistromlandes sogar im 
Jahwetempel zu Jerusalem heimisch*®). Nicht nur der volkstiimlichen Gottes- 
verehrung, sondern auch der Staatsreligion drohte demnach im Nordreich wie im 
Siidreich die Gefahr, von einem verwaschenen Synkretismus erstickt zu werden. 

Gegen den soeben kurz umrissenen kultur- und religionsgeschichtlichen 
Werdegang erhob sich im alten Israel nun aber schon frih auch eine heftige 
Opposition. Bald richtet sich der Widerspruch gegen die wirtschaftliche, 
bald gegen die kulturelle, bald gegen die sittlich-soziale, die kultische, die rein reli- 
gidse Seite der Entwicklung. Zumeist verkniipften sich dabei die verschiedenen 
Motive. Immer aber ist die Meinung der Gegnerschaft, daf8 der aufgezeigte 
VerschmelzungsprozeB das wahre Wesen des Jahwismus verfalsche. 

Da erhebt ein Orden, dessen Anhiinger sich die Enthaltung vom Wein- 
genu8 auferlegen, der Orden der Nasiraier, Einspruch gegen die Ausséhnung 
mit der Ackerbaukultur Palastinas, als deren bestrickendes Symbol ihnen der 
Weinstock erscheint. Einst waren die Nasirier, die ,,Geweihten‘‘ Jahwes, die 
Vorkimpfer des Volksheeres gewesen; jetzt lieBen sie ihr Haupt- und Bart- 
haar lang wachsen wie dereinst im heiligen Krieg und wie in der Nomaden- 
zeit, um die Offentlichkeit auf den Ernst und die Bedeutung ihres Geliibdes 
aufmerksam zu machen®), 
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Da zog ein Geschlecht von Zeltbewohnern in Palastina umher, die Recha- 
biten, die auBer dem WeingenuB auch das Wohnen in festen Hiusern wie den 
Besitz von Weinbergen, Ackern und Saatfeldern mieden, — wieder ein Tat- 
protest gegen das palastinische Kultur- und Wirtschaftsleben”). 

Da sah man im 9. Jahrhundert einen Gottesmann aus dem Ostjordanlande 
bald hier, bald dort auftauchen, einen Mann, der auffallenderweise einen harenen 
Fellmantel, das Gewand der Wiiste, trug, augenscheinlich, um gegen die Ver- 
feinerung der Sitten Einspruch zu erheben, Elia. Gestiitzt auf einen kleinen 
Kreis Gleichgesinnter, kampft Elia gegen den Baalskult und zugleich gegen 
den Rechtsbruch bis zur Erschépfung: man kann nicht Jahwe und Baal gleich- 
zeitig dienen, und Jahwe schiitzt das heilige Recht selbst gegen den Despoten. 
Und hier sehen wir auch die Kehrseite der baalsmaBigen Gestaltung des Jahwis- 
mus blitzartig ans Licht treten: die Baalsreligion war als echte Naturreligion 
sittlich indifferent. Die Untaten, die sich ihre fiirstliche Génnerin Isebel dem- 
zufolge im Kampf fiir die Vorherrschaft ihres Lieblingskultes zu Schulden kommen 
lieB, zahlt Elia mit gleicher Miinze zuriick, und noch wilder und blutiger wird 
das Ringen unter Elias Nachfolger Elisa”). 

Und da trat um 745 v. Chr., um die Zeit, als in Assyrien der Soldaten- 
kaiser Tiglat-Pileser III. den Thron bestieg, in dem durch die Erinnerung an 
den Erzvater Jakob geweihten Reichstempel zu Bethel ein Landmann aus 
Thekoa mit der aufpeitschenden Verkiindigung hervor, daB das ganze kultische 
Gepringe an den Landesheiligtiimern in den Augen Jahwes ein Greuel sei. 
Amos, ein Herdenziichter und Sykomorenpflanzer, den ein unwiderstehlicher 
Gottesruf aus den Weidesteppen seiner stillen Heimat aufgescheucht, rief im 
Namen Jahwes in die Festversammlung zu Bethel hinein: ,,Ich hasse, ich ver- 
achte euere Feste und kann euere Feiertage nicht riechen. Euere Opfergaben 
nehme ich nicht gnadig auf und die Mahlopfer von eueren Mastkalbern sehe ich 
nicht an! Hinweg von mir mit dem Geplarr euerer Lieder; ich mag das Rauschen 
euerer Harfen nicht héren. Mége vielmehr Recht hervorsprudeln wie Wasser 
und Gerechtigkeit wie ein nie versiegender Bach.“ Jahwe ist nach der Er- 
klarung des Amos kein parteiischer Nationalgott, wie seine Volksgenossen wahnen, 
sondern eine viel erhabenere GréBe. Er hat die Israeliten aus Agypten gefiihrt, 
gewiB, aber auch die Philister aus Kreta und die Aramier als Kir; ja, die Israe- 
liten stehen dem gittlichen Weltherrn, wie Amos mit grimmigem Humor erklart, 
im Grunde nicht niher als die Mohren in Afrika, die Athiopen, die fern im Siiden 
Agyptens wohnen. Weil die Israeliten, verstrickt in die palaistinische Kultur- 
seligkeit und GenuBsucht, das Recht mit FiiBen treten, weil sie in unersittlicher 
Geldgier die Leute um Hab und Gut bringen, die Armen, die Witwen, die Waisen 
aussaugen und entrechten, hilft ihnen ihr ganzes prunkvolles Opferwesen gar 
nichts. Jahwe Seba’éth selbst ruft jetzt vielmehr die Feinde, die Assyrer, ins 
Land, um die stolzen Tempel, Palaste und Stidte in Triimmer zu legen und sein 
eigenes Volk zu vernichten™). 
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Die Verkiindigung des Herdenziichters von Thekoa, der kein Prophet sein 
vollte und doch einer war, zeigt die ganze unerhérte Schroffheit, mit der sich 
ine neue Zeit in der religidsen Entwicklung anzubahnen pflegt. Wohl wurde 
ler Mann als Hochverrater aus dem Nordreich ausgewiesen. Aber die neue 
sotschaft lieB sich nicht mehr ersticken. Ein Hosea, ein Jesaja, ein Michaer- 
eben, getrieben von dem gleichen, iiberwialtigenden, gittlichen Ruf, in demselben 
inne ihre dréhnende Stimme. Es ist, als ob eine religidse Erweckungsbewegung 
lurch Israel und Juda geht. ,,An Barmherzigkeit habe ich Wohlgefallen und nicht 
n Brandopfern“, heiBt es bei Hosea, der die Verehrung Jahwes unter dem Sinn- 
ild des Stieres als Kalberdienst verspottet und von der sittlich-sozialen Ver- 
vahrlosung der Israeliten ein grauenhaftes Bild entwirft™). ,,Was soll ich mit 
ueren vielen Schlachtopfern ?“ fragt Jahwe bei Jesaja (1, 10ff); ,,Bringt nicht 
nehr unnititze Opfergaben dar! Ein greulicher Brand sind sie mir!*‘ Im Micha- 
uch (6, 6) finden wir das klassische Wort: ,,Es ist dir gesagt, Mensch, was gut 
st, und was fordert Jahwe von dir als: recht handeln, Liebe tiben und demiitig 
vandeln vor deinem Gott?“ Die tiefsten religidsen Erkenntnisse aber hat 
im 600 v. Chr. Jeremia ausgesprochen. Das Dogma von der Unantastbarkeit 
les Jahwetempels auf dem Zion ist nach seiner Verkiindigung ein eitler Wahn. 
Jie Leute, die die sittlichen Forderungen Jahwes so gréblich miBachten und 
loch sich im Tempel zur Kultfeier versammeln, machen das Heiligtum zu einer 
téiuberhéhle, und so steht dem Gotteshause zu Jerusalem das unabwendbare 
‘chicksal der Vernichtung bevor. Aber mag der Staat zusammenbrechen und 
er Tempel in Flammen aufgehen, — das wahre Wesen der Religion wird da- 
lurch nicht beriihrt. Denn die Religion hat ihren Sitz im Inneren des Menschen, 
m Herzen, in der Gesinnung, in der Grundrichtung des Willens. Ein Kultsymbol 
vie die heilige Lade wird man darum auch in der neuen Zeit, deren Anbruch 
inige treue Sdhne ihres Volkes nach der Katastrophe erhoffen, nicht wieder 
nfertigen. Denn dann wird die wahre Gotteserkenntnis alle Volksgenossen 
rfiillen und der heilige géttliche Wille den Menschen als alles bestimmende 
‘riebkraft in ihr Inneres gepflanz sein”). 

Die groBen Propheten, deren zeitgeschichtliche Aufgabe es war, zuerst den 
ssyrischen, dann den chaldiischen Kriegssturm und damit den Untergang 
sraels und Judas anzukiindigen, waren nach alledem Wortfihrer einer rein 
nnerlichen, persénlichen Fréimmigkeit von ausgesprochen sitt- 
icher Prigung. Zwar lassen sich mehrere prophetische Stimmen dahin ver- 
ehmen, daB der bevorstehende, nationale Zusammenbruch nicht das letzte 
Vort Jahwes in der Geschichte Israels sein kénne, und manche kénnen sich die 
iinftige Zeitenwende ohne eine Wiederherstellung und Verherrlichung ihres 
ngestammten Volkes nicht gut vorstellen. Ein von Gott gesandter, kéniglicher 
fetter und Heilbringer wird, wie man meinte, durch Niederzwingung der Feinde 
sraels und Aufrichtung der sozialen Wohlfahrt im Innern den Umschwung 
erauffiihren”™). Allein eine maBgebende Bedeutung hat die messianische Er- 
vartung, wie gegeniiber einem weit verbreiteten Irrtum mit Nachdruck betont 
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4) Jer. 7, 1ff; 3, 14—17; 4,4; 31, 31—34. 
%) Jes. 9,1—6; 11, 1—9; 11, 10—16; Jer. 23, 1—8; 33, 14—26 u. a. 


160 Fritz Wilke 


werden mu, im alteren Prophetismus niemals gehabt, und im Kerne umschlie! 
der ethische Monotheismus und Individualismus, der die Grundlage der pr 
phetischen Verkiindigung bildet, auch schon die Uberwindung jener letzte 
nationalen Schranke. Die Verlegung der Gottesverehrung aus dem Tempel | 
das Innere des Menschen, der Ersatz der Kulthandlung durch die fromme G 
sinnung und die sittliche Tat, die Verkiindigung einer hochsinnigen Herzen 
religion durch die Propheten bildet jedenfalls den Héhepunkt in der Religion 
geschichte Israels. Was hier ausgesprochen wurde, konnte auch in der Folgeze 
nicht mehr tiberboten werden. 

Im Zusammenhang der zeitgeschichtlichen Entwicklung blieb der leide 
schaftliche Kampf der Propheten gegen die volkstiimliche, bildhafte, kultisc! 
nationale Gestaltung des Jahwismus nicht ohne Eindruck. Schon der Ké6én 
Hiskia von Juda bemiihte sich um die Wende des 8. Jahrhunderts, die Ve 
wendung der heiligen Malsteine und Baumpfaihle im Kultus abzuschaffe: 
und er vernichtete die eherne Schlange, die man bis dahin im Tempel zu Jerusale’ 
durch Rauchopfer kultisch verehrt hatte”). Mit einer noch umfassendere 
Kultusreform versuchte man es zur Zeit Jeremias. Die Grundlage dieser vc 
dem jungen Konig Josia durchgefiihrten Reinigung und Umbildung des Jahw 
dienstes bildete eine neue Formulierung des alten, heiligen und birgerliche 
Rechtes im sogenannten Deuteronomium, das eine den veranderten Zeitve 
haltnissen angepaBte, erweiterte Ausgabe des ,,Bundesbuches“ darstellt un 
durch seine sittlich-sozialen Vorschriften den Forderungen der Propheten en 
gegenkommt. Der Sitte der Zeit gemaB, die alle neu entstehenden Rechtssatzu 
gen als Erginzung der alten ansah und auf Mose als den Schépfer des Alteste 
Rechtes zuriickfiihrte, trat das deuteronomische Gesetzbuch unter der Autoriti 
Moses in die Offentlichkeit und wurde im Jahre 622 v. Chr. zum Staatsgese 
in Juda erhoben. Durch Beseitigung aller Kultsymbole, durch SchlieBung all 
Landesheiligtiimer auBerhalb Jerusalems, durch Zentralisierung des gesamte 
Opferkultes am Tempel der Hauptstadt, wollte man der baalsmaiBigen Ve 
wilderung und der durch das Einstrémen der assyrischen Kultur geférderte 
Verweltlichung und Religionsmengerei Herr werden, und an die Spitze des neue 
Gesetzes trat bei einer der ersten Ausgaben das Gebot der Alleinverehrur 
Jahwes in Verbindung mit der Forderung, ihm dankbare Liebe entgegenzubri1 
gen: ,,Hére, Israel: Jahwe ist unser Gott, Jahwe allein! Und du sollst Jahw 
deinen Gott, lieben von ganzem Herzen, von ganzer Seele und mit aller dein: 
Kraft 77) !“ 

Allein der Niedergang war nicht mehr aufzuhalten. Wie das Nordreicl 
der Unheilsbotschaft der Propheten gema8, hundert Jahre friiher (722) der 
Ansturm der Assyrer erlegen war, so brach jetzt bald auch das Siidreich zusan 
men. Empért iiber den Treubruch seines Vasallen Zedekia, machte der Chaldie 
kénig Nebukadnezar im Jahre 586 dem staatlichen Bestande Judas ein End 
und das babylonische Exil zog nun unter das bisher erreichte Ergebnis der israc 
litischen Religionsgeschichte einen dicken Strich. Was jetzt folgt, ist im wesen 


76) 2 Kg. 18, 4. 
77) 2 Kg. 2223; 5 M. 12—26; 6, 4f. 


Die israelitisch-jiidische Religion 161 


lichen eine Entfaltung der religidsen Krafte, die bisher schon keimhaft oder in 
voller Bliite ans Licht getreten waren. 


V. 


DaB die Jahwereligion mit dem nationalen Zusammenbruch nicht unter- 
ging, sondern auf dem Boden des Exils zu neuem Leben erwachte, ist nach dem 
vorher Gesagten psychologisch begreiflich. Denn die Propheten hatten ja lange 
vorher verkiindigt, da das Ungliick kommen miisse und daB es wohlverdient 
sei, ja daB Jahwe selbst es herauffiihre: Assyrer und Chaldiéer sind nur eine 
Zuchtrute in der Hand des erziirnten Weltherrn. Die Hoffnung auf eine Wendung 
des gittlichen Zornes und auf eine baldige Riickkehr in die Heimat haben weite 
Kreise der Verbannten denn auch niemals aufgegeben. Fir die Zukunft aber 
galt es, die Fehler zu vermeiden, die die Katastrophe verursacht hatten, und 
so entstanden in Babylonien, wo die Phantasie ein freies Feld der Betitigung 
hatte, mehrere groBziigige Entwiirfe fiir den Wiederaufbau. Zugleich versenkte 
man sich in die Vergangenheit, und das Ergebnis war eine Geschichtsphilosophie, 
die die ganze Schicksalsbewegung des Volkes Israel unter dem Gesichtspunkte 
der géttlichen Gnadenwahl und der menschlichen Halsstarrigkeit ansah. 

Zunachst trat der Priestersohn Ezechiel, der schon bei der Kapitulation 
Jerusalems vom Jahre 597 mit dem jungen Kénig Jojachin und zahlreichen Vor- 
nehmen in das Euphratland deportiert worden war, mit einem Verfassungsentwurf 
hervor’*), und dann folgte in mehreren Staffeln das groBe Geschichts- und Ge- 
setzeswerk, das die gesamte Kultuseinrichtung auf die Zeit Moses zuriickfihrt, 
der ,,Priesterkodex®. Dies allmahlich entstandene und spiter immer weiter 
anwachsende Werk erhob der Priester und Schriftgelehrte Esra im Jahre 444 
zum Organisationsstatut der nach Jerusalem zuriickgekehrten, jiidischen Kolonie 
und begriindete damit das Judentum. Kine treue Befolgung der Kultusgesetze 
sollte den Bestand des kleinen, unter persischer Oberherrschaft stehenden 
jiidischen Staatswesens sichern. Redlichkeit in Handel und Wandel, Reinheit 
der sittlichen Lebensfiihrung, Unparteilichkeit in der Handhabung des Rechtes, 
Barmherzigkeit mit den Bediirftigen, Liebesiibung gegeniiber dem Volksgenossen, 
kurz die Beobachtung der von den alteren Propheten vertretenen, hohen, ethi- 
schen Forderungen des Jahwismus bilden nach dem Willen der Gesetzgeber 
die notwendige Ergiinzung der kultischen Vorschriften’®), und durch eine strenge 
Absonderung von den Fremden, durch das Verbot jeder ehelichen Verbindung 
mit Nichtjuden suchten die Fiihrer damals gegen eine neue Verweltlichung, 
Verbauerung und Entartung einen festen Damm aufzurichten®). Die alten 
Feste wurden jetzt ihrer Beziechung zur Landwirtschaft entkleidet — die Juden 
waren ja inzwischen Stadter, Handwerker, Handler, Kaufleute geworden — 
und erhielten eine historische Begriindung*). Ein neues Fest, das dem allgemeinen 
Schuld- und BuBgefiihl entsprach, der groBe Versdhnungstag, jom kippur, 
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kam hinzu®). Jerusalem mit seinem neuen Tempel bildete nunmehr den groBen 
Wallfahrtsort, das Mekka, fiir das weitverzweigte Diasporajudentum, und da 
nur ein kleiner Bruchteil des Gesamtvolkes, nimlich 42.360 Juden mit 7537 
Horigen, von der durch den Perserkénig Kyros (538) erteilten Erlaubnis zur 
Heimkehr Gebrauch machte und auch unter Esra (458) nur noch 1500 Exulanten 
nach Palastina zogen*®), da mithin die Hauptmasse der Juden fern vom Tempel 
in den Stadten des vorderen Orientes lebte, so traten jetzt die alten, schon im 
Exil mit Eifer gepflegten Riten von neuem in den Vordergrund des religiésen 
Lebens: an der Beobachtung der Speisegebote, der Beschneidung und des 
Sabbaths war der fromme Jude unter den ihn umgebenden Vélkerschaften 
zu erkennen. Die Sitte der Beschneidung, so erklart die Priesterschrift, hat 
schon der Stammvater Abraham eingefiihrt, und die Sabbathruhe geht sogar 
bis auf Adam und die Weltschépfung zuriick™). Beides sind unveraiuBerliche 
Bundeszeichen. Niemand, der ,,unbeschnittenen Herzens und unbeschnittenen 
Leibes“ ist, darf nach der Weisung Ezechiels den Tempel betreten, und auf 
MiBachtung des Sabbathgebotes steht die Todesstrafe*). 

Die religidse Grundiiberzeugung war bei alledem, daB der grofe Himmels- 
gott, der, von Amos und Jesaja verkiindigt, in Zusammenhang mit der Einbe- 
ziehung in die Weltkultur immer deutlicher an die Stelle des Berg- und Wetter- 
gottes vom Sinai und des Landesherrn von Palastina trat, die Israeliten zu seinem 
Lieblingsvolke erwahlt habe. ,,Obwohl Jahwe, deinem Gotte, der Himmel, 
der oberste Himmel, die Erde und alles, was auf ihr ist, gehért, hat Jahwe sich 
doch nur zu eueren Vatern herabgeneigt, sie zu lieben, und hat nach ihnen euch, 
ihre Nachkommen, aus allen Vélkern erwahlt“, heiBt es schon in der Einleitung 
zu einer Ausgabe des deuteronomischen Gesetzes®). Jahwe ist der ,,Kénig der 
Volker“ und der ,,Schépfer des Alls‘, lautet eine prophetische Stimme aus 
dem Exil, ,,und Israel ist sein Eigentumsvolk‘‘*’). Nicht Bel-Marduk ist der 
Herr und Schépfer der Welt, wie die Babylonier glauben, sondern Jahwe*), 
und sind vielleicht auch die anderen Vélker als Séhne des géttlichen Weltherren 
anzusehen, so ist Israel doch sein ,,Erstgeborener‘‘®). Israel erhielt demgemaB 
bei der Verteilung der Lander den ,,allerbesten Erbbesitz®). Ja, Palastina 
ist nicht nur ein ,,Kleinod unter den Landern‘“‘®), sondern es bildet geradezu 
den ,,Nabel der Erde“, das eigentliche Zentrum der Welt®). Eine beschrankte 
Gottesvorstellung geht sogar dahin, daB der Weltherr selbst den anderen Voélkern 


$3) 3 M. ‘16. Ps. 

88) Bist, iG, (2s ANG), Litas eth Cre maken Oa 

84) 1 M. 17; 2, 1—3. Pg. 

8) Ez. 44, 9. cf. 20, 18; 22,8; 2 M. 35, 1—3. Ps cf. 16, 27f. Ps; 31, 12—17. 
Ps; 4 M. 15, 32—36. Ps; Jer. 17, 19—27; Jes. 52,1; Neh. 10,32; 13, 15—22; 
1 Makk. 2, 31ff.; 2 Makk. 6, 23f.; 6,17; Jubu. 50, 6ff. u. a. 

8%) 5 M. 10, 14f. 

87) Jer. 10, 7,16; Jes. 43,10; 44,8 u. a. 

88) 1] M. 1, 1—2, 4a. P; Jes. 40, 12ff.; 42,5; 44,24; 45,12; 51, 18,16 uw. a. 

60) 2 M. 4; 32; Jer. dl, 9. 

90) 5 M. 32; 8; Jer. 3, 19. 

%1) Ez. 20, 6, 16. 
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inen wertlosen Gottesdienst zugewiesen habe, die Gestirnreligion, deren Kult- 
ormen die Juden in Babylonien unmittelbar vor Augen hatten%). 

Aber auch die eigentlich prophetische Bewegung, namentlich durch 
len gottbegeisterten, feurigen Lyriker Deuterojesaja und seinen Kreis neu belebt, 
lieb nicht untatig. In Zusammenhang mit der Erweiterung des Blickfeldes, 
vie sie die groBen weltgeschichtlichen Ereignisse und die Berithrung mit den 
remden Kulturkreisen im Gefolge hatten, riefen ihre nachexilischen Vertreter, 
inhanger und Nachfahren, deren Literaturerzeugnisse in die alteren Propheten- 
chriften eingeschoben wurden, eine religiése Strémung von geradezu berau- 
chender Wirkungskraft im Judentum hervor. 

Bei aller Treue gegen den Glauben der Vater konnten sich nimlich die 
xebildeten unter den Juden, die nunmehr in den grofen Stadten des Euphrat- 
figrislandes, Kleinasiens, Syriens, Agyptens inmitten einer ebenfalls hochgebilde- 
en und religiés interessierten Bevélkerung lebten, doch nicht dem Einstrémen 
ener eigentiimlichen, tiefsinnigen Ideenwelt verschlieBen, die damals, der baby- 
onischen, chaldiischen, persischen Religion entstammend, die Vélker Vorder- 
wiens durchflutete, und so verbanden sich mit der Jahwereligion hier unver- 
nerkt die ihr urspriinglich fremden Vorstellungen vom nahen Ende der Welt, 
ron den Schrecken des jiingsten Gerichtes, von den Engeln und Damonen, 
ron den Kaimpfen der himmlischen Machte und dem endlichen Triumph des 
suten. Die Weltgeschichte strebt einem vorbedachten Ziele zu. Die Gdtter 
ler fremden Vélker, an deren Dasein und Wirksamkeit im Altertum niemand 
ezweifelt hat, werden in Verkniipfung mit dem neuen Weltbilde zu Engelwesen, 
lie dem Himmelsgott unterstellt sind. Jedes Volk hat so einen himmlischen 
schutzpatron, und bei Konflikten in der Vélkerwelt ringen diese Geister mit- 
inander in der Himmelsregion™). Zugleich pflanzt die vornehmlich aus dem 
-arsismus stammende Auferstehungshoffnung der alten Diesseitsreligion, die nur 
ine Vergeltung im irdischen Geschick kannte, ganz neue religiése Triebe 
in %), 

Bei der Betrachtung der Vergangenheit lésen sich dem frommen Juden 
etzt alle Ratsel. Mit den Babyloniern, Iraniern, Griechen unterscheidet auch 
las Judentum vier groBe Weltperioden, aber die ganze Menschheitsgeschichte 
ielt hier von vornherein auf das Volk Israel hin: von Adam fihrt die Entwicklung 
iber Seth, den Gott wohlgefalligen Sohn des ersten Menschenpaares, durch eine 
ortlaufende Kette von Erstgeburten zunachst bis auf den Sintfluthelden Noah. 
Jon Noahs Sohn Sem lauft der Faden in gleicher Weise weiter bis auf Terach, 
len Vater Abrahams. Abrahams Enkel Jakob ist der Vater von zwélf Séhnen, 
lie bestimmt sind, die Stammviter des Volkes Israel zu werden, und mit Mose 
iebt eine neue Epoche an. In den beiden ersten Weltzeitaltern wurde Gott 
nit der allgemeinen Bezeichnung fir gittliche Wesen ’elohim benannt; die 
-atriarchen haben ihn als "él schaddaj, als Gott den Vergewaltiger, angerufen; 


%) 5 M. 4,19. 
“%) 5 M. 32,8; Jes. 24, 21—23; Ps. 58,2; 82,1,6; Dan. 10, 13, 20f.; 12,1; 
Jen. 89, 59ff. 
%) Jes. 26, 14,19; Dan. 12, 3f. 
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dem Mose erst offenbarte er seinen eigentlichen Namen ,,Jahwe‘‘%). Scho 
die altesten Entwicklungsstufen der Menschheit erscheinen dabei als ein En 
artungsprozeB, indem die menschliche Lebensdauer sich immer mehr verkiirz 
bei den Urvitern betrug sie rund 800 Jahre, bei Sem erreicht sie noch 600, dan 
sinkt sie auf rund 400 bis 200, wihrend Abraham mit 175 und Joseph m 
110 Jahren stirbt. Die Geschichte des auserwaihlten Volkes Israel aber ist, w: 
die deuteronomistischen Schriftsteller in und nach dem Exil und besonde: 
eindringlich der Verfasser der ,,Chronik“ zu zeigen suchen, eine Kett 
von gdttlichen Gnadenerweisungen, Verschuldungen seitens des Volkes un 
wohlverdientem Mi8geschick, und zwar hat vor allem die immer sich wiede 
holende Ubertretung des Gebotes der Alleinverehrung Jahwes und der Kultu 
konzentration, die schon Mose vorgeschrieben, das ganze Ungliick verursach 
Unter diesem Gesichtspunkt werden die alteren Geschichtsbiicher neu bi 
arbeitet und entsteht zur Zeit Alexanders des Groen das neue Werk d 
»,Chronik‘‘. 

Eine weltgeschichtliche Betrachtungsweise von ganz groBem Format vei 
bindet sich hier demnach mit dem Erwihlungsgedanken und fiihrt zu eine 
schwermiitigen Geschichtsphilosophie, die das Schicksal des israelitiscl 
jiidischen Volkes dem Weltgeschehen durch eine kiihne Konstruktion organise 
einzuordnen und moralisch zu motivieren sucht. 

Dem Geschichtsbild, das die Vergangenheit darbietet, entspricht der Au: 
blick auf die Zukunft. Durch Einbeziehung des Weltgeschehens, durch de 
Blick auf die in der Himmelssphire sich abspielenden Kampfe, durch die Hinau: 
schiebung der Vergeltungsméglichkeit iiber das menschliche Lebensende hinax 
erhalt auch der Gerichtsgedanke eine ungeheure Ausdehnung. Dabei ist freilic 
von einer rein religiésen, tibernationalen Endzeithoffnung in den Apokalypse 
der jiidischen Spiatzeit kaum die Rede. Wahrend niamlich die Katastrophe de 
Zukunft nach der Verkiindigung der alten Propheten den Untergang Israe. 
herbeizufiihren hatte, erscheinen als Objekt des erwarteten groBen Gerichte 
jetzt vielmehr umgekehrt die Feinde Israels, die Heiden, denen sich die Abtriinn 
gen innerhalb des Judentums, die gottvergessenen Freunde einer moderne 
Weltanschauung, vor allem des Hellenismus, beigesellen. Die Wiederherstelluns 
Begliickung und Verherrlichung des frommen Volkes Israel ist und bleibt dahe 
vollends nachdem der Freiheitskampf der Makkabier das Nationalgefiihl vo 
neuem miichtig angefacht hatte, das letzte Ziel der spatjiidischen Zukunft: 
erwartung®’), Wahrend von einem persénlichen Messias in breiten Schichte 
der eschatologischen Literatur mit keinem Wort die Rede ist, verfestigt sic 
unter dem politischen Druck die Vorstellung, da Gottes Herrschaft mit de 
Herrschaft Israels identisch ist. ,,Israel soll zum Fiirsten und Gebieter vo 
Nationen werden‘, heiBt es bei Tritojesaja. ,,Menschen, die du nicht kenns 
wirst du beherrschen, und Menschen, die dich nicht kennen, werden zu d 

%) 1 M. co. 5; 10, Lff.; 10, 10—25; 10, 31f.; c. 17; 28,3; 35, 11; 48, 350208 
6, 3. P; 1 Chr. c. 1—9; cf: Sach. 2, 1—4; Dan. c. 2 u. c. 7. 

97) Jes. c. 34 u. 35; Dan. c. 7; Hen. c. 54ff. Vgl. W. CoBmann, Die Entwicl 
lung des Gerichtsgedankens bei den a.-t. Propheten. GieBen 1915. — N. Messe 
Die Einheitlichkeit der jiid. Eschatologie. GieBen 1915. 
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ilaufen um Jahwes, deines Gottes, willen, weil er dich verherrlicht‘%). Im 
such der Jubilien‘‘, das um 100 v. Chr. entstanden sein wird, erhalt der 
wnherr Jakob die VerheiBung Gottes: ,,I[ch werde deinen Nachkommen die 
nze Erde, die unter dem Himmel ist, geben und sie werden iiber alle Volker 
rrschen, wie sie wollen, und dann werden sie die ganze Erde besitzen und sie 
ven in Ewigkeit<®**). Eine Teilnahme der Heiden an dem kiinftigen Heil 
nn sich der Prophetismus und die apokalyptische Denkweise der Spitzeit 
mentsprechend auch nur so vorstellen, da die Juden das Herrenvolk werden, 
uhrend die zum Jahwekult iibertretenden Fremden sich ihnen unterordnen 
d anschlieBen’™). ’ 

Nichtsdestoweniger ist im Gegensatz zu dem national beschrinkten Gedan- 
nkreis jener Strémungen, denen eine rituell-statutarische Regelung der Frém- 
gkeit oder die Wiederaufrichtung und Verherrlichung Israels oder beides als 
chtigstes Anliegen erschien, aber auch die einer rein innerlichen Religiositat 
gewandte individuelle und universale Geistesrichtung als Frucht 
r prophetischen Bewegung in den letzten Jahrhunderten v. Chr. noch zu 
cher Entfaltung gelangt. 

Bei Ezechiel und im Priesterkodex steht die Kultusidee beherrschend im 
ttelpunkt. Dabei ist an die Stelle des alten fréhlichen Opfermahles, wie es 
ch der deuteronomische Gesetzgeber kannte, jetzt die diistere Vorstellung 
r Stihne getreten. Der Priester fiihrt den Ritus aus, der Laie ist im wesent- 
hen nur noch Zuschauer der als opus operatum magisch wirkenden Opfer- 
ndlung, und die im Tempel darzubringenden jahrlichen Gemeindeopfer allein 
t man auf 1095 Lammer, 113 Jungstiere, 37 Widder und 32 Ziegenbiécke 
rechnet **1), Der fromme Sanger l48t seinen Gott dagegen fragen, ob er denn 
ndfleisch esse und Bocksblut trinke, und ist dessen gewiB, daB treue, dankbare 
ngabe dem géttlichen Willen weit besser entspreche als blutige Opferriten1”). 
s rechtes, Gott wohlgefialliges Schlachtopfer erscheint diesen Stillen im Lande 
> Demut: ,,Ein zerbrochenes und zerschlagenes Herz wirst du, Gott, nicht 
rachten).“* Ja, wer einen Stier schlachtet, erklart ein grimmiger Gegner 
s Opferwesens, der ist in den Augen Jahwes wie einer, der einen Menschen 
schligt; ,,wer ein Schaf opfert, erwirgt einen Hund). * 

Bei der Gesetzesfeier unter Esra (444 v. Chr.) wurde, wie der Statthalter 
-+hemia berichtet, dem Volke aus dem Gesetzbuche Moses vorgelesen, da8 kein 
nmoniter oder Moabiter jemals der Gemeinde Gottes angehéren diirfe; ,,und 
; sie das hérten,“ heiBt es weiter, ,,sonderten sie alle Fremden von Israel 


WET JOR: DO, 4&ier ek. 240° 23; Mi. 4, 6—8s. 5, 7: Ps. 96, 10; 97, 13.99, 1; 
9. 7f.; Nu. 23, 24; 24, 8f.; Dan. 2, 44; 7, 11: 2 Makk. 2, 7; Sap. 3, 8; Hen. 
, 30; 92, 10; Ass. Mos. c. 10. Vgl. Wilh. Bousset, Die Religion des Juden- 
ms im neutestamentlichen Zeitalter. Berlin 1906. 2. 8S. 203 ff. 

%%) Jub. 32, 19. 4 

100) Jes. 45, 11—17, 22—25; 49, 22—26; 56, 4f.; 60, 1ff.; Sach. 14, 12—21; 
. 7, 14—17; Hen. 89; Tob. 4, 19. 
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ab‘‘1%); in den ,,Psalmen Salomos“, in denen die Frémmigkeit der Pharisier au: 
dem letzten Jahrhundert v. Chr. zu Worte kommt, gehért dementsprechend die 
Herstellung eines abgesonderten , ,heiligen Volkes‘‘, unter dem ,,weder BeisaB nock 
Fremdling“ wohnen darf, zu den vornehmsten Aufgaben des Messias!®). Dai 
Bichlein Ruth, das ebenfalls der spit nachexilischen Zeit entstammt, erzahlt 
indessen, daB selbst der gefeierte Kénig David eine Volksfremde, die treu 
Moabiterin Ruth, unter seinen Ahnfrauen hatte1®). 

Einzelne Prophetenstimmen der Spiatzeit, wie das letzte Stiick des Joel 
buches und der zweite Sacharja, schwelgen in der Erwartung eines groBen Volker 
mordens vor den Mauern Jerusalems!™), und das Estherbuch durchloht ein 
Racheglut von erschreckendem, sittlichem Tiefstand. Die Jonalegende hingeger 
zeigt den Engherzigen und Mif®giinstigen im Judentum, die, wie der HeiBsport 
Jona, an einer Vernichtung der fremden Vélker ihre helle Freude gehabt hatter 
und sich tiber das Ausbleiben dieser Erwartung schiér zu Tode argern wollten 
mit tiberlegenem Humor, daB Gottes Erbarmen auch die verachteten Heiden 
selbst die Bewohner Ninives, der verhaBten Hauptstadt des Assyrerreiches 
umspannt!), Wer mit dem erwahlten, mit einer missionarischen Aufgabe betraute1 
Gottesknecht in den ,,“Ebed-Jahwe-Liedern“ bei Deuterojefaja urspriinglicl 
gemeint ist, ist freilich sehr umstritten. Der griechische Ubersetzer aber ha 
unter dem Knecht Jahwes, der den Vélkern das Recht verkiindigen soll, da: 
Volk Israel verstanden™®). Ja, einmal erhebt sich der prophetische Gedanken 
flug eines im Nilland lebenden Diasporajuden sogar zu der Auffassung, da aucl 
die Assyrer Jahwes ,,Volk‘“‘ und die Agypter das ,,Gebilde seiner Hande“ sind 
denen sich Jahwes ,,Erbbesitz‘‘ Israel als ein ,,Segen inmitten der Erde“ zu 
gesellen soll’), und der alteren Erwartung, daB die fremden Vélker einst nacl 
Jerusalem strémen werden, um dort ihre Streitfalle schlichten zu lassen?) 
schlieBt sich wenigstens einmal in der spiteren Apokalyptik die tréstliche Zu 
sage an, daB die Vélker auch Heil und Gliick auf dem heiligen Berge zu erwarte1 
haben: ein késtliches Freudenmahl halt Jahwe dort fiir sie bereit, durch das sie 
wie einst die Altesten Israels am Sinai, in die Gottesgemeinschaft aufgenomme! 
werden; die Hiillen, die sie als Zeichen der Trauer iiber ihr Elend auf dem Ant 
litz tragen, fallen, und Gott selbst wischt die Tranen von ihren Augen ab™®) 
‘Selbst das diistere Todesschicksal, so fiigt ein Spaterer hinzu, wird dann de: 
Unsterblichkeit Platz machen"), 

Die philosophische Erérterung, die den Namen ,,Prediger Salomo“ an de 
Stirn trigt und zu den jiingsten Bestandteilen des Kanons gehért, geht nocl 
weiter. Von griechischen Weisheitslehren nachhaltig beeinflu8t, weiB sie vo1 


105) Neh. 13, 1—3. 
106) Ps. Sal. 17, 28. 
107) Ruth. 4, 17. 
108) Joel c. 4; Sach. c. 12; 14, 12ff.; Jes. c. 34. 
109) Jon. c. 4. 
110) Jes. 42,1. G; cf. 43,10; 49, I, 3. 
111) Jes. 19, 24; cf. Zeph. 3, 9. 
112) Jes. 2, 1—4; Mi. 4, 1—3. 
) Jes. 25, 6—8; cf. 2M. 24, 9—11 J; Mt. 8,11; Le. 15, 15. 
114) Jes. 25, 8. 
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einer Vorzugsstellung Israels in der Vélkerwelt gar nichts. Sie nennt nicht 
einmal den Namen Jahwes und richtet den Sturmbock skeptischer Kritik statt 
dessen gegen die Grundfesten des Gottesglaubens. Mit gleicher Riicksichtslosig- 
keit wiihlt in dem einige Jahrhunderte alteren Hiobbuch ein religiéser Griibler 
alle die Fragen auf, die uns Menschenkinder heute noch bewegen, die Frage 
nach dem Sinn des Lebens, nach dem Zusammenhang von Schuld und Schicksal, 
das Riitsel des Leidens, das Problem der sittlichen Weltordnung. Trotz aller 
Anfechtung und alles schweren Ungemachs geht der Held in diesem Epos aber 
nicht unter. Das Zeugnis des reinen Gewissens tragt vielmehr schlieBlich den 
Sieg davon und erscheint hier somit als hiéchste, sittliche Lebensmacht. 

Der letzte Zeitabschnitt des uns beschaftigenden Geschichtsverlaufes, in 
dem die Geisteskultur Vorderasiens die Denkweise des Judentums ausgiebig 
befruchtet, erhalt mithin durch die Mannigfaltigkeit der Erscheinungsformen 
des religidsen Lebens sein Gepriige. Auf dem Boden des alten Jahweglaubens, 
dessen massive Vorstellungen sich in den Weltstaidten immer mehr vergeistigen, 
entfalten sich mehrere religiédse Str6mungen, die nebeneinander herlaufen, sich 
beriihren, tberschneiden, vermischen, abstoBen, trennen, in Widerstreit und 
Wettbewerb zueinander treten: der einen Bewegung ist Religion vor allem Gesetz, 
Ritus, Rechtsordnung, der anderen Endzeithoffnung, Geschichtsphilosophie, 
Eschatologie, Apokalyptik; fiir eine dritte ist Religion dagegen vor allem Inner- 
lichkeit, Seelentum, weltweites, in Gott gebundenes Menschentum. Jede dieser 
Richtungen sieht sich genétigt, zu dem von den Vatern tiberlieferten, religiés- 
nationalen Erwahlungsgedanken in ihrer Weise Stellung zu nehmen, und 
je mehr die Juden, ebenso wie die Chaldier und die Perser nach dem Zusammen- 
bruch ihrer Reiche, zu einem Volk ohne Land werden, desto mehr wird der 
Glaube an die Auserwihltheit in dieser oder jener Form, die Erinnerung an eine 
groBe Vergangenheit und die Hoffnung auf eine groBe Zukunft zu der Idee, die 
als idschma, als stiller, unsichtbarer und doch héchst wirksamer consensus, alle 
Glieder der weitverzweigten Volksgemeinschaft innerlich miteinander verbindet. 


So haben wir denn die Entstehung und Gestaltung der israelitisch-jiidischen 
Religion durch die verschiedenen Phasen ihres Werdeganges verfolgt. Das 
scheinbar so komplizierte Gebilde, das uns im Alten Testament entgegentritt, 
entwirrt und entriatselt sich bei niherem Zusehen als der Niederschlag eines 
Geschichtsprozesses, dessen Entwicklungsstufen mit dem Wandel des Kultur- 
niveaus und einem tragischen, politischen Schicksal in lebendiger Wechsel- 
wirkung stehen. Als eigentliche Triebfeder dieser Geschichte erscheint dabei 
eine Kette von Glaubens- und Geisteshelden, die auf Grund eines unmittel- 
baren Gotteserlebnisses in den Gang der Dinge eingreifen und mit ihrem 
Herzblut an dem Ringen um die Seele ihres Volkes beteiligt sind. 

Auf der Basis der Naturreligion und des Stammkultes der hebraischen 
Vorzeit, der die Kulturstufe des Hirten- und Wanderlebens eigentiimlich ist, 
erhebt sich die aus einem heroischen, religidsen Enthusiasmus geborene Sinai- 
religion. Als das Nomadentum abgelést wird durch das Bauerntum, verwachst 
der alte, hochgesinnte Jahwismus mit dem palistinischen Kulturlande und 
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tritt als Staatskult zu den Religionsformen der Nachbarvélker, namentlich der 
Assyrer, in Beziehung. Der VerschmelzungsprozeB ruft mit den Verfechtern 
des alten Nomadenideals die grofen Propheten auf den Plan, die Verkinder 
eines ethischen Monotheismus, des Gewaltigsten, was die Geschichte Israels hervor- 
gebracht hat. Damit ist die kultisch-nationale Auspraigung der Gottesverehrung 
prinzipiell iberwunden und die persénliche Gottesgemeinschaft, die Reinheit des 
Herzens, der Gesinnung und der Tat als das Wesen der Religion erkannt. Mit dieser 
Einsicht erreicht die religiose Entwicklung ihren Hoéhepunkt. In Babylonien endlich 
und in der Zeit nach dem Exil, wo die Hauptmasse der Juden als ein Volk ohne Land 
mit den Denkformen der weltstidtischen Kultur und der groBen Religionen Vorder- 
asiens unmittelbar in Berithrung kommt, fiihren die Ausstrahlungen des Jahwe- 
glaubens zu neuen Gebilden: wir sehen eine gesetzlich-rituelle, ee apokalyptisch- 
eschatologische, eine individuell-universalistische Geistesstrémung miteinander 
ringen. Der Ernst, die Innerlichkeit, die Leidenschaft, mit der die letztgenannte 
Bewegung, der sittlich-religidse Individualismus, an den iiberlieferten Glaubens- 
formen riittelt, zeigt, da8, drohend und verheiBungsvoll zugleich, nunmehr 
eine neue Zeit, heraufzusteigen beginnt. 


Die Entstehung des Christentums 


I. Jesus Christus 


Von 
Theodor Innitzer 


In der Vortragsreihe ,,Die Religionen der Erde“ soll auch ein Vortrag iiber 
las Christentum seinen Platz haben. Dieser wurde einem katholischen Theologen 
ibertragen. Sie werden, verehrte Leser, wohl nicht erwarten, daB dieser das. 
zestellte Thema von einem ihm entgegengesetzten Standpunkt aus behandelt. 
Dieser Standpunkt kann zwar nicht voraussetzungslos sein; aber diese Voraus- 
setzung diirften doch wohl die meisten von Ihnen teilen: Es ist die Existenz 
sines persOnlichen, von der Welt verschiedenen Gottes. 

Unter dieser Voraussetzung treten wir an unser Thema heran. Werfen wir 
yvorher einen kurzen Blick auf das bisher Behandelte. Alle alten Kulturreligionen 
1aben es nicht vermocht, ihre Anhanger iiber sich hinauszuheben. Diese blieben, 
wie ein Gelehrter sagt,!) naturverhaftet, nur daB die Natur oft zur Unnatur 
verbogen wurde. Es kam zur Vergétterung der Natur und zur Vergétterung 
les Menschen. Selbst tiefreligidse Ideen, wie die des Himmelvaters, der Mutter- 
y6ttin, der Todes- und Auferstehungsmysterien, erfahren das Verhangnis der 
Naturverkettung. Weder Zeus noch Kybele, weder Mithra noch Osiris erlésen, 
veil sie nicht gelést sind vom Irdischen. Die Schwere der Erde zieht die kiihnen 
xebilde menschlicher Philosophien und Mythologien wieder zu sich herab; 
ler Mensch erkennt, da8 er seine Gétter selbst gemacht hat, und er mu sie wieder 
erschlagen. Aber die Religion selbst ist kein bloBes Erdengewachs und Menschen- 
sebilde. Sie ist nicht allein und zuerst eine Bewegung von unten nach oben, 
sondern Bewegung von oben nach unten. Der tberweltliche Gott ist das erste 
Wirkliche, nicht die Welt, nicht das Menschenhirn. Zwischen ihm und den 
Menschen mu8 eine Verbindung méglich sein, die Offenbarung. In allen 
Vélkern finden wir solche auserlesene Geister, unter den primitivsten Wilden 
wie unter den kliigsten Denkern, unter allen Klassen und Rassen, die den Glauben 
in den einen Gott fiir die tiefste Weisheit halten, die wir gewinnen kénnen. 
Hinige Andeutungen davon haben die verehrten Leser in den vorangegangenen 
Vortrigen vernommen (Agypten, Assyrien, Indien, germanische Religionen). 
Vor allem aber ist hier das Judentum zu nennen. 

Beziiglich des Judentums midge einiges grundsitzlich festgestellt werden, 
weil das Christentum ja aus dem SchoBe des Judentums hervorgegangen ist. 


1) Anwander, Die Religionen der Menschheit (1927), 447f. 
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und sich auf den Monotheismus des Judentums stiitzt. Die israelitische Religion 
kann religionsgeschichtlich nicht restlos erklirt werden. Sie nimmt den ent- 
gegengesetzten Verlauf wie alle anderen Religionen.?) Unerklarbar ist erstens 
ihr Monotheismus; dieser kann nicht aus Vorlaiufern erklart werden, auch 
nicht aus babylonischen Motiven. Auch die weitere Entwicklung der Jahve- 
religion zeigt dieses Unerklarliche. Ware sie Naturreligion gewesen, so hatte sie 
sich naturnotwendig zum Polytheismus entwickeln miissen. In Palastina hatte 
jeder Baum, jede Quelle ihre Baalim. Auch Jahve hatte in Baalim zerfallen 
miissen; aber wir lesen im Deuteronomium (6, 4): Es ist ein einziger Jahve, 
nicht mehr! Und das Sch*ma (Deut 6,4—9; 11, 13—21; Num 15, 37—41) sagt: 
,,Hore, Israel, dein Gott ist ein einziger Gott!‘‘ Der Judaismus ist eine groBe 
Ausnahme von der Entwicklung bei den anderen semitischen Rassen. Zweitens: 
der Universalismus Israels ist nicht semitisch. Semitisches Axiom ist, daB 
jeder Stamm seinen eigenen Gott hat. Hier zeigt sich eine itibersemitische Ent- 
wicklung. Drittens: unerklarbar ist die Tatsache des Abfalles von Jahve. 
Kein anderes Volk ist je von seinen Géttern abgefallen. Israel allein tut es. Man 
vergleiche die Tatigkeit der Propheten und ihre Strafpredigten.*) An den Baalim 
hatte Israel sicher festgehalten. Das beweist, daB die israelitische Religion nicht 
aus dem Volke herausgewachsen ist, sondern daB sie ihm verkiindet wurde. 
Wie erklaren wir aber das ,,Erlebnis“‘ des Moses (Ex. 3, 1ff.) ? Es ist kein AusfluB 
des Volksgeistes. Jahve befiehlt dem Volke und iibertrigt ihm religidse 
Pflichten. Viertens: in der israelitischen Religion fehlt jede geschlechtliche 
‘Differenzierung. Nicht einmal ein Name irgend einer Géottin findet sich. 
Man vergleiche dazu z. B. die altassyrische Ischtar, die Verkérperung des weib- 
lichen Prinzips.4) Derartiges ist in der israelitischen Religion ausgeschlossen. 
Fiinftens: das Judentum ist nicht erst seit dem Exil, sondern vom Anfang an 
Zukunftsreligion. Israel ist ein Volk, das eine Zukunft hat. Jahve hat mit 
ihm etwas Besonderes vor. Darum hat Israel auch eine Entwicklung. Die baby- 
lonische Religion hingegen, die man gern als Vorstufe der israelitischen ansieht, 
ist Religion der Gegenwart. Assurbanipal im siebenten Jahrhundert v. Chr. 
hat dieselben Gebete abschreiben lassen, die Hammurabi schon vor 2000 Jahren 
geschrieben hatte. Israel aber hat schon lange vor Moses seine Messiaserwartung. 
Man darf diese nicht leichthin mit dem Hinweis auf die Quellenscheidung unter- 
driicken. Die Heilandserwartung aber ist wieder nicht etwas allgemein Semi- 
tisches. Wir sehen hier also andere Wege wie nach dem allgemein semitischen 
Axiom. Es war da eine Kraft am Werke, die der Entwicklung eine andere 
Richtung gab, und diese nennt jener, der vom Dasein eines persénlichen Gottes 
ausgeht, Uroffenbarung. 


2) Vgl. zum Folgenden: L. Dirr, Die Einzigartigkeit der israelitischen Religion 
im Lichte der heutigen vorderasiatischen Wissenschaft (Theologie und Glaube XIII, 
129 bis 137). 

3) Vgl. 1 Rom. 17ff. (Elias); Oseas 2, 1ff.; Amos 2ff.; Isaias 1—12; Michdas 1ff.; 
Jeremias 2ff.; Ezechiel 3ff. u. a. 

4) Ischtar, Aschtaru, daraus prizisiert Astarte oder Atargatis; auch der Name 
Aphrodite (Venus) ist von derselben Wurzel abgeleitet (Aphtoret, aus AStoreth). 
Naheres tiber ihren Kult bei Herodot I, 1. 99 und bei Jastrow, Religion Babyloniens 
und Assyriens I, 80ff. 
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Nach dieser grundsitzlichen Bemerkung kénnen wir zur Besprechung 
unseres eigentlichen Themas tibergehen, zur Entstehung des Christentums. 
Da sei zunachst auf eine unbestrittene Tatsache hingewiesen. Die Welt ist seit 
den Tagen Jesu Christi unleugbar eine andere geworden. Die Menschennatur 
blieb dieselbe und doch hat die Menschheit die Weihnacht einer Wiedergeburt 
erlebt, es ist Ostern tiber sie gekommen, eine Auferstehung zu einem héheren 
Stande der ganzen Lebensbetrachtung; ein neuer Geist, ein Pfingstgeist riittelte 
sie auf. Mit dem jungen Christentum hat sich in einer altersmiiden Welt ein 
neues Geschlecht erhoben, das von dem BewuBtsein getragen war, Freigelassene 
Gottes, Biirger des Himmelreiches, Erben des Lebens und der Gottheit selbst 
zu sein. Selbst vor dem Dunkelsten und Schwersten im Leben, dem Tode, bebte * 
die kleine Christenschar nicht zuriick; sie fiihlte sich von Gott selbst berufen, 
aus dem Finsteren ins Helle zu streben, durch den Tod zum Leben, durch die 
Verfolgung zum Reiche der Liebe. Gleichmut und Tatenfreude, Demut und 
Lebensmut, Verzicht und Hoffnung, Lebensverneinung und Lebensbejahung 
waren bei ihnen vereint. Es war ein Geist, wie er noch niemals friiher die Mensch- 
heit ergriffen hatte, eine Gesinnung, von der sich alle Nationen und Religionen 
des groBen Rémerreiches gleich fremdartig abgestoBen und doch geheimnisvoll 
beriihrt fiihlten.*) 

Woher kam dieses Neue? Worin bestand es? Man muB8 das alles auf Jesus 
Christus, den Stifter des Christentums zurickfihren. Keine Religion ist so 
eng und stark mit ihrem Stifter verbunden als die christliche. Das Christentum 
ist vom ersten Augenblicke seines Bestehens an Christusbekenntnis, denn es. 
hat seinen Ursprung in der positiven Griindung durch die geschichtlich bezeugte 
Person Jesu von Nazareth. Dieser hat sich als den verheiSenen Messias und 
Sohn Gottes bekannt und erwiesen und so war der Glaube an Jesus als den 
erhéhten Herrn, Erléser und Gottes-Sohn der Inhalt der altesten apostolischen 
Predigt. Er war die Seele des ersten christlichen Gemeindelebens und das 
Grundmotiv der christlichen Fr6mmigkeit. So blieb es durch die Jahrhunderte. 
Auch wenn man diesen Glauben nicht zu teilen vermochte, stand die Person Jesu 
zu allen Zeiten im Vordergrunde des Interesses. So gibt es auch vom Anfang an 
eine Christusfrage, ein Christusproblem. Aber die Christusfrage ist nicht 
nur eine religidse, sie ist auch eine geschichtliche Frage. Jesus ist eine geschicht- 
liche Persénlichkeit. Nur krankhafter Mangel an Wirklichkeitssinn konnte 
das bezweifeln. Beziiglich der Leugnung der geschichtlichen Existenz Jesu 
sagt A. v. Harnack:*) ,,Es ist fiir einen wissenschaftlichen Theologen beschimend, 
daB er die Frage, ob Jesus iiberhaupt gelebt habe, beantworten soll, nachdem die 
Forschung des Lebens Jesu nun durch fast ein Jahrhundert in Deutschland mit 
Aufbietung der besten Krafte am Werke war. Die drei Gelehrten Kalthoff, Jensen 
und Drews haben die ernsten Studien nicht gemacht, die nétig sind, das Recht 
zu erlangen, in der Wissenschaft vom Urchristentum mitsprechen zu kénnen.“ 

Was Jesus war und was er uns sein will, kénnen wir schlieBlich nur von ihm 
selbst erfahren, aus der Betrachtung dessen, was er lehrte und tat. Wir miissen 


5) Vgl. H. Schell, Christus, 1ff. 
6) Aus Wissenschaft und Leben, 2, 167. 
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zu diesem Behufe die geschichtlichen Quellen erforschen, in denen wir den altesten 
Niederschlag der urkirchlichen Uberlieferung besitzen. Es sind die vier kanoni- 
schen Evangelien. 

Auf8erbiblische Quellen des Lebens Jesu gibt es nicht viele und diese 
sind verhaltnismafig dirftig.’) Die alteste Notiz findet sich bei Tacitus (um 
116 n. Chr.); wo er vom Brande Roms erzahlt,’) sagt er: ,,Kaiser Nero schob 
als Schuldige vor und strafte jene, die durch Schandtaten verhaBt geworden, 
vom Volke Christen genannt wurden. Der Name stammt her von einem 
Christus, der unter der Regierung des Tiberius durch den Landpfleger Pontius 
Pilatus hingerichtet wurde. Ihr fir jetzt zuriickgedringter Aberglaube aber 
brach aufs neue hervor, nicht blo8 in Judia, wo dieses Ubel entstanden war, 
sondern auch in Rom.... Man ergriff zuerst jene, die sich dazu bekannten; 
dann wurde durch die gerichtliche Nachforschung eine ungeheure Menge (ingens 
multitudo) tiberfiihrt, nicht sowohl, da8 sie schuldig seien am Brand, als vielmehr 
da8 sie vom ganzen menschlichen Geschlechte gehaBt wurden.“ Die Echtheit 
dieses Berichtes steht auBer Frage. 

Hine weitere ebenso sichere Nachricht bringt Suetonius (120 n. Chr.) in der 
Vita Claudii: Kaiser Claudius trieb die Juden, die auf Anstiften eines Chrestus 
bestandig Unruhen erregten, von Rom aus.®) Da8 es sich hier nicht um einen 
beliebigen ,,Chrestus“ handelt, sondern um eine bekannte und bestimmte Per- 
sdnlichkeit, geht aus dem Umstande hervor, daB es nicht heiBt: Chresto quodam, 
eines gewissen Chrestus, sondern: impulsore Chresto. Unter diesem Namen ist 
aber niemand anderer als Christus zu verstehen. Der Wechsel von e und i erklart 
sich einfach aus dem sogenannten Itazismus, da8 man nimlich damals das 
griechische Eta (yj) wie Jota las und sprach. Das hat auch Harnack aus den 
Handschriften des Tacitus nachgewiesen, wo statt Christianos zu lesen ist: 
Chrestianos. Ebenso leitet Justin (1. Apologie 4, 1) den Namen Christus itazistisch 
vom griechischen Beiwort chrestos ab, und Laktanz erzahlt (Instit. div. 4, 7), 
daf die Heiden Chrestos statt Christus zu sagen pflegten. Wie kann aber Sueto- 
nius Christus zum Urheber eines Tumultes in Rom machen? Wir brauchen dazu 
keineswegs die Annahme einer persénlichen Anwesenheit Christi in Rom, sondern 
auch Sueton mag das von einer bloBen geistigen Beecinflussung verstanden 
haben. SchlieBlich kénnen auf diese Weise alle Wirren in den Judengemeinden, 
in denen im 1. Jahrh. das Christentum gepredigt wurde, auf Jesus zuriickgefihrt 
werden. Diese Austreibung der Juden unter Kaiser Claudius wird von der 
Apostelgeschichte bestatigt. 18, 2 heiBt es, der Apostel Paulus habe in Korinth 
einen Juden aus Pontus mit Namen Aquila getroffen, der mit seiner Frau Priskilla 
aus Italien dorthin gekommen war, weil Kaiser Claudius durch ein Edikt die 
Juden aus Rom verbannt hatte. Ferner haben wir ein Zeugnis bei Plinius 


7) Gut zusammengestellt bei J.B. Aufhauser, Antike Jesuszeugnisse. Kleine 
Texte fir Vorlesungen und Ubungen, herausgegeben von H.Lietzmann, Bonn 
1913, 126. 

8) Annales 15, 44. 

9) 25, 3: Iudaeos impulsore Chresto assidue tumultuantes Roma expulit. Vgl. 
Vita Neronis 16, 2: afflicti suppliciis Christiani, genus hominum superstitionis novae 
ac maleficae. 
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dem Jiingeren, Statthalter von Bithynien, in seinem Brief an den Kaiser Trajan 
(98—117 n. Chr.): Die Christen, harmlose Leute, kommen taglich zusammen 
und singen Christus wie einem Gotte Lieder.1°) Ein weiterer Zeuge fiir die geschicht- 
liche Existenz Jesu Christi ist der heidnische Philosoph Kelsos. Dieser schrieb 
unter Mark Aurel (161—180) sein ,,Wahres Wort‘ gegen die Christen. Obzwar 
dieses Werk verloren ging, la8t es sich fast vollstiindig aus der Verteidigungs- 
schrift des Origenes gegen Kelsos (248 geschrieben) wieder herstellen.“) Dieser 
trigt in seiner Tendenzschrift alles zusammen, was sich vom heidnischen Stand- 
punkt aus gegen die neue Religion und ihren Stifter nur sagen la®t; aber er 
wagt es nicht, die Geschichtlichkeit Jesu in Zweifel zu ziehen, sondern setzt sie 
als feststehende Tatsache voraus. 

Endlich sagt der jiidische Geschichtsschreiber Flavius Josephus 
(um 90n. Chr.): ,,Um diese Zeit lebte Jesus, ein Mensch voll Weisheit, wenn 
anders man ihn einen Menschen nennen darf, denn er tat ganz unglaubliche 
Dinge. So kettete er viele Juden und viele Heiden an sich. Er war der viel- 
genannte Messias (Christus). Auf die Klage unseres Sanhedrin verurteilte ihn 
Pilatus zum Kreuzestode; doch die ihn geliebt hatten, wurden ihm seitdem 
auch nicht untreu. Denn er erschien ihnen am dritten Tage wieder lebend, wie 
gottgesandte Propheten dieses und vieles andere iiber ihn gesagt hatten. Noch 
bis heute hat das Geschlecht der Christen, die von ihm den Namen haben, nicht 
aufgehért.‘‘ Die Echtheit dieses Zeugnisses wurde vielfach in Frage gestellt. 
Besonders die Worte: Er war der vielgenannte Messias, und der vorletzte Satz 
wurden als christlicher Einschub betrachtet. Das Schweigen des Josephus von 
Jesus wire erklarlich durch seine politische Stellung und sein Verhiltnis zu den 
Roémern. Verschweigt er ja auch die jiidische Messiaserwartung. Anderseits 
muB aber jene AuBerung iiber den Messias noch keineswegs ein christusfreund- 
liches Zeugnis sein. Nimmt man den Satz in einem landliufigen Sinne, so kann 
er ganz gut aus der Feder des jiidischen Geschichtsschreibers stammen.) Darum 
haben die Gelehrten Th. Reinach™) und F. C. Burkitt!) sich mit einigen Ein- 
schrankungen fiir die Echtheit der Stelle entschieden. Ubrigens spricht Josephus 
noch an einer anderen Stelle tiber Christus. In seinem Werk ,,Altertiimer“ (20, 9, 1) 
lesen wir: ,,Der Hohepriester Ananus versammelte den Hohen Rat und stellte 
vor ihn den Bruder des Jesus, der Christus genannt wird, Jakobus mit Namen, 
nebst noch einigen anderen, klagte sie als Ubertreter des Gesetzes an und lieB 
sie zur Steinigung verurteilen.‘‘ Gegen diese Stelle kann auch die schiarfste Kritik 
nichts einwenden, denn sie enthalt nichts, was den Verdacht eines christlichen 
Einschubes wecken kénnte. 

Auch das Judentum bestitigt im allgemeinen die Geschichtlichkeit Jesu. 


10) Adfirmabant, ... quod essent solitistato die ante lucem convenire carmenque 
Christo quasi deo dicere secum invicem. 

11) Vgl. Corpus Berolinense (Griechische christliche Schriftsteller) 1 (ed. P. Koe- 
tschau 1899) 57ff.; Patrol. Graeca 11, 656ff. 

12) Vol. Naheres iber Text und Literatur z. B. bei Felten, Ntl. Zeitgeschichte I, 2, 
615ff.; Meffert, Die geschichtliche Existenz Christi, 113f.; C. Gréber, Christus lebte. 
Eine Kritik der ,,Christusmythe‘‘ von A. Drews, 1923, 46f. 

18) Revue des études juifes 35, 1897, 1ff. 

14) Josephus and Christ, 1913. 
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Allerdings zeigt es sich, wie es ja naturgemi8 ist, von Anfang an dem jungen 
Christentum gegeniiber sehr feindselig. Harnack schreibt hieriiber:®) ,,Die 
Feindschaft der Juden zeigt jedes Blatt der Apostelgeschichte vom 13. Kapitel an. 
Sie haben das Werk des Paulus unter den Heiden auf Schritt und Tritt zu hemmen 
versucht; sie haben die Massen und die Obrigkeit in allen Landern aufgehetzt; 
sie haben die furchtbaren Vorwiirfe gegen die Christen, die schon im Zeitalter 
Trajans eine Rolle spielten, systematisch und offiziell in die Welt gesetzt und 
Verleumdungen tiber Jesus aufgebracht; sie haben den heidnischen Christen- 
feinden das literarische Material geliefert; sie haben, wenn nicht alles tauscht, 
die neronische Christenhetze inspiriert und fast iiberall bei den spateren blutigen 
Verfolgungen im MHintergrund oder Vordergrund der Aktion gestanden — 
,fontes persecutionum“‘ nennt Tertullian die Synagogen — sie haben das Heiden- 
christentum, das sie doch gar nichts anzugehen schien, instinktiv als ihren eigent- 
lichen Feind empfunden. Die Juden taten, was sie muBten; sie beschleunigten 
den ProzeB, der die volle Befreiung der neuen Religion von der alten bedeutete 
und der dem Judentum die Lésung der schon begonnenen Aufgabe entzog, 
sich zur Weltreligion auszugestalten.“ 

Daher ist és nicht zu verwundern, wenn sich im Talmud gehissige Stellen 
gegen Jesus befinden!®) und wenn gelegentlich auch die Herkunft Jesu ver- 
dachtigt wird: Jesus wird genealogisch einigemale als Jeschua ben Pantera 
(Pandera) bezeichnet. Dieser Name war urspriinglich der Beiname Jakobs, 
des Vaters des Joseph (Matth 1, 16), wie wir von den altkirchlichen Schrift- 
stellern wissen.1’) Aber spiter wurde Pandera nach dem Vorgang des Kelsos 
zum Buhlen der Mutter Jesu gestempelt, die Mirjam, die Frauenhaarflechterin, 
genannt wird.18) An einer Stelle ist von einem ,,Schiiler Jesu des Nazareners*‘ 
die Rede, Jakob von Kephar-Sekhanja, und von einer Belehrung, die ihm Jesus 
der Nazarener erteilt hat.1*) 

Biblische Zeugnisse fiir das Leben Jesu sind Paulus und vor allem die 
Evangelien. Evangelium, frohe Botschaft, bezeichnet die Heilsverkiindigung 
Jesu durch ihn und seine Apostel. Sehr frith, mindestens in der Apologie Justins 
des Martyrers, bezeichnet das Wort die geschriebene Heilsverkiindigung. Justin 
nimmt die sokratischen Denkwiirdigkeiten Xenophons als klassisches Beispiel, 
an denen er den heidnischen Lesern die Natur der christlichen Evangelien, 
der Denkwiirdigkeiten der Apostel verdeutlichen kann. 

Jesus gab den Aposteln zunichst den Auftrag zu predigen; das gesprochene 
Wort Jesu sollte Glauben wecken und zur Nachfolge einladen. Aber bald wurde die 


15) Mission und Ausbreitung des Christentums I, 3, 49f.; vgl. Battifol, Urkirche 
und Katholizismus, 19ff. 

16) Vel. H. L. Strack, Jesus, die Hiaretiker und die Christen nach den Altesten 
jiidischen Angaben. Leipzig 1910. 

17) H. L. Strack, Jesus, 8. 10*ff. 

18) Belegstellen (Tosephta Chullin 2, 22f., Tosephta Schabbath 11, 15, wo Jesus 
ben Stada hei&t, ebenso pal. Schabbath 12, 13d. 21 und Tos. Sanhedrin 10, 11 u. 
a. St.) sieh bei Strack-Billerbeck, Kommentar zum Neuen Testament aus Talmud 
und Midrasch I (Matth.-Ev.), 36ff. 

19) Aboda Zara 16b; vgl. Strack-Billerbeck I, 37, und Hennecke, Handbuch 
der Neutest. Apokryphen, 68ff. (A. Mayer, Jesus im: Talmud). 
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schriftliche Aufzeichnung der Lehre und der Taten Jesunotwendig.Die Augenzeugen 
les Lebens Jesu starben, an Stelle des miindlichen trat das schriftliche Zeugnis; 
8 War um so wertvoller, als es von Mannern stammte, die entweder selbst Zeugen 
waren oder die Zeugen befragen konnten. Dazu kam der Wunsch der Christen, 
len Inhalt der Predigt der Apostel schriftlich zu besitzen; so entstand das 
Markus-Evangelium. Aus dem Anla8 der Entstehung der Evangelien erklart 
ich vielfach deren Inhalt und Zweck. Matthaus schrieb fiir die Judenchristen, 
Markus und Lukas fiir die Heidenchristen, Johannes hauptsichlich gegen den 
rrlehrer Kerinth. Alle vier Evangelien wollen den Glauben der Leser férdern 
ind doch sind alle eigentlich Gelegenheitsschriften. Es gibt vier kanonische 
ivangelien. Die Vierzahl wurde schon im zweiten Jahrhundert als gottgegeben 
ingesehen.?°) 

Die Evangelien sind aus drei Griinden als echt anzusehen:”) 1. Auf Grund 
les Inhaltes der auch von der radikalen Kritik als echt anerkannten vier groBen 
aulinischen Briefe, des Rémerbriefes, des ersten und zweiten Korintherbriefes 
ind des Galaterbriefes; 2. auf Grund der von Tacitus bezeugten Tatsache der 
1eronischen Christenverfolgung in den sechziger Jahren des 1. Jahrhunderts; 3. auf 
xrund des Inhaltes der Evangelien selbst. Alle drei Griinde beweisen, da die 
vangelischen Berichte auf der Aussage von Augen- und Ohrenzeugen beruhen und 
laB diese unter dem frischen Eindrucke der Tatsachen und objektiv aussagten. 

Was den ersten Punkt anbelangt, so ist der Galaterbrief im Jahre 55, die beiden 
<orintherbriefe 57, der Rémerbrief 58 n. Chr. verfaBt. Das Matthaus-Evan- 
elium entstand wohl in der Mitte der Fiinfziger Jahre, Markus ungefaihr um 58, 
jukas wahrscheinlich gegen das Jahr 62, die Apostelgeschichte 63, Johannes 98 
1. Chr. Harnack2?) setzt Markus in die Jahre 65 bis 70, Matthaius 70 bis 75, Lukas 
8 bis 93, in seiner Schrift ,,Lukas der Arzt‘‘ (1907) die Apostelgeschichte wahr- 
cheinlich 63, das dritte Evangelium also vorher. Die vier Hauptbriefe zeichnen 
lasselbe Bild vom Leben Jesu und seiner Lehre; sie erwahnen die jungfrauliche 
xeburt, Leiden, Tod, Auferstehung, Himmelfahrt, Wiederkunft Jesu, die Taufe, 
jucharistie u. a. Innerhalb der ersten 30 Jahre nach dem Tode Jesu kannten 
eine Anhanger in Kleinasien, Griechenland und Rom das Leben und die Lehre 
Jesu demnach genau so, wie sie in den Evangelien aufgezeichnet sind. Paulus 
rauchte nur daran zu erinnern. 

DaB8B aber diese Kenntnis des Lebens und der Lehre Jesu nicht auf Legenden, 
sagen oder Anekdoten beruht, das beweist die Christenverfolgung unter Nero 
n Rom. Tacitus spricht von einer ,,ungeheuren Menge“ von Christen, die in 
lieser Verfolgung standhielten.?*) Beide Tatsachen widerlegen die Legenden- 


20) Vgl. hiezu die Belege bei F. Gutjahr, Die Glaubwirdigkeit des Irendischen 
eugnisses, 16ff., und Th. Zahn, GrundriB des ntl. Kanon, 39: DaB jemals in einem 
‘eile der katholischen Kirche beim Gottesdienste ein anderes Ev auSer unseren 
jer Evangelien gelesen worden sei, ist nicht wahrscheinlich zu machen, geschweige 
enn zu beweisen. 

21) Vgl. hiezu G. Reinhold, Der alte und der neue Glaube 2+, 6ff. 

22) Chronologie der altchristlichen Literatur I, 243ff.; hingegen Neue Unter- 
uchungen tiber die Apg 82ff.: 3. Ev vor 70 (,,Alles liegt noch in der Zukunft, auch 
ie Zerstérung Jerusalems‘‘); Mk spitestens im 6. Jahrzehnt (S. 83). 

38) Vgl. oben 8. 171. 
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theorie grindlich; denn fir Legenden 148t sich niemand ans Kreuz schlagen. 
Aber die rémische Gemeinde hatte eben durch glaubwirdige Berichte von Jesus 
Kunde erhalten. 

Endlich lassen Inhalt und Form der Evangelien Legendenbildung und 
Geschichtsbaumeisterei von der Perspektive der messianischen Herrlichkeit aus 
als unméglich erscheinen. Die Evangelien sind ehrlich und aufrichtig, sie teilen 
einfach und niichtern Tatsachen mit, ohne Furcht, Ansto8 zu erregen. Wollten 
sie verherrlichen oder schénfairben, dann hatten sie manches weggelassen, was 
darin steht, und vieles eingefiigt, was nicht darinnen steht. Wenn man einen 
gewobnlichen Sterblichen einige Jahrzehnte nach seinem Tode zum gottlichen 
Wesen idealisieren will, so wiirde man in seiner Lebensgeschichte alles weglassen, 
was seine géttliche Wiirde beeintrachtigen mu8: Armut, Furcht, Flucht vor dem 
Feinde, Versuchung, Hunger, Durst, Tranen, Angst, Traurigkeit, MiBerfolge, 
Verkehr mit anriichigen Pers6énlichkeiten, Leiden und schimpfliche Hinrichtung 
durch die eigene Obrigkeit. Alles das wird aber von Jesus berichtet. Anderseits 
erhéhen die Evangelien den Glanz seiner Gottheit nicht. Sie zeichnen ein har- 
monisches Bild Jesu, in dem sich Hoheit und menschliche Schwachheit zu einem 
Gesamtbild verbindet, fiir das sich kein Modell in ihrem Erfahrungskreis ent- 
decken 1a8t. Dazu kommt die naturgetreue Schilderung der topographischen 
Verhiltnisse, die Leichtigkeit und Sicherheit, mit der die politischen, religidsen, 
sozialen Verhaltnisse dargestellt oder eingestreut werden. Nach dem Jahre 70, 
der Zerstérung Jerusalems, ware dieses nicht so leicht médglich gewesen. Ein 
moderner (nichtkatholischer) Gelehrter*) bemerkt hiezu: ,,Die Gestalt Jesu 
tragt in den drei ersten Evangelien so viel Lokalfarbe, das Aramaische, Jesu 
Muttersprache, schimmert iiberall so deutlich durch, daB ein griechischer Italiker 
des zwqten Jahrhunderts niemals eine solche Figur hatte erfinden kénnen; 
nicht am Hofe der Kaiser, nicht im Rom des zweiten Jahrhunderts, nicht im 
Kopf eines hellenischen Dichters, sondern in Galilia ist Jesus in Wirklichkeit 
zuhause; am See, wo die Fischer die Netze auswerfen, auf dem Berge, wo die 
Feuerlilien bliihen und das Korn im Abendwinde rauscht, da ist seine Heimat, 
da hat er wirklich gelebt und dieses Leben gliiht heute noch in seinen Worten.“ 

Aus den Evangelien stellen wir das Leben Jesu dar. Gegen die Geburts- 
und Kindheitsgeschichte hat die negative Kritik vielfach Schwierigkeiten 
erhoben und ihre Geschichtlichkeit in Abrede gestellt. Diesen Versuchen gegen- 
iiber sei ein Wort Harnacks™) angefiihrt: Die religionsgeschichtliche Forschung 
leidet oft genug an kiinstlicher Isolierung der Probleme. Aber noch tiefere Wunden 
schlagt ihr jene vergleichende Mythologie, die alles mit allem kausal verbindet, 
feste Ziune niederrei8t, trennende Abgriinde spielend tiberbriickt und aus ober- 
flichlichen Ahnlichkeiten Kombinationen spinnt. Auf diese Weise kann man 
im Handumdrehen Christus zum Sonnengott oder zu einem anderen Gott, Maria 
zur groBen Mutter, die zw6lf Apostel zu den zw6lf Monaten machen, sich bei der 
Geburtsgeschichte an alle Géttergeburtsgeschichten erinnern lassen, kann man 
um der Taube willen bei der Taufe alle mythologischen Tauben einfangen, dem 


24) F. Weinel, Jesus im 19. Jhd., 52. 
5) Aus Wissenschaft und Leben 2, 191. 
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isel beim Einzug in Jerusalem alle beriihmten Esel beigesellen und so mit dem 
jauberstab der Religionsgeschichte jeden spontanen Zug gliicklich beseitigen. 

Das é6ffentliche Leben Jesu verlauft in drei Abschnitten: Wirksamkeit 
1 Galilia, Peraia, Jerusalem. Die erste Tatigkeit Jesu in Galilaa ist mit einem 
chénen Sommermorgen zu vergleichen, der einen sonnigen Tag verheiBt. Das 
‘olk ist von dem neu auftretenden wundertatigen Rabbi von Nazareth begeistert 
md str6mt ihm in hellen Scharen von allen Seiten zu. Aber bald triibt sich 
er Himmel; Anzeichen eines kommenden Gewitters werden bemerkbar. So 
ehr das Volk seine Lehre mit Begeisterung aufnimmt, erwecken seine Worte 
ei der herrschenden Klasse bald Verdacht, Widerspruch und Feindschaft. Da 
si es erstens die Bergpredigt mit ihrer Seligpreisung der Armen, Bedriickten, 
lungernden. Es ist ein Erlésungsruf, es sind himmlische Téne in den Ohren 
er sozial gedriickten Klasse der armen Bauern, Arbeiter, Sklaven, des Am- 
aarez, des Landvolkes. Aber die Wachter des Volkes horchen gespannt auf. 
Vie? Klingt das nicht revolutionar? Dieser Prediger mu8 beobachtet werden! 
Ind die Pharisier vor allem beginnen einen Detektivdienst zu organisieren. 
IS spinnt sich ein Netz von Beobachtern um ihn, und vor Pilatus lautet der 
rste Punkt der Anklage gegen den Nazarener (Lk 23,2): ,,Er wiegelt das 
Tolk auf!“ : 

Dazu kommt zweitens die gespannte israelitische Messiaserwartung. 
ie ist da, lebendig wie nie zuvor, aber national und politisch gefairbt. Nach 
em Exil, da das Volk unter fremder Herrschaft seufzt, nimmt es die gliihenden 
childerungen der Propheten vom kommenden Messiasreiche wortlich. Sind 
a die Feinde des Judenlandes auch die Feinde des Heiles. Und um die Wende 
nserer Zeitrechnung verdichten sich die Zeichen fiir die Ankunft des Messias, 
s liegt eine eschatologische und apokalyptische Stimmung iiber dem Land 
vgl. Buch Henoch, Baruchapokalypse u. a.). Daraus erklart sich auch groBenteils 
er michtige Zulauf zu Johannes dem Taufer und die Frage des Volkes: Ist er 
icht etwa der Messias? Und mit der gleichen Vermutung tritt das Volk Jesus 
egeniiber. Besonders nach der ersten Brotvermehrung (Joh 6) flammt die 
segeisterung des Volkes miachtig auf und sie wollen ihn zum Messiaskénig 
usrufen. Jesus lehnt es ab und er spricht in der Synagoge zu Kapharnaum 
ur von einer geistigen Gottesgemeinschaft. Die Folge der Rede ist eine 
roBe Enttaiuschung bei den leicht erregbaren Galiliern und ein Abfall von 
einer Sache. Das letztemal bricht die Messiashoffnung beim Einzug Jesu in 
erusalem hervor:%) ,,Hosanna dem Sohne Davids! Heil dem Konig Israels!“ 
Ind wieder folgt die Enttiuschung, aber auch der Karfreitagsruf:?’) ,,Ans 
‘reuz mit ihm!“ 

Drittens nennt Jesus Gott seinen Vater.?*) Das ist in den Augen der Behérden 
rotteslisterung, Hiiresie, Irrlehre, ein frevelhafter Angriff gegen den reinen 
fonotheismus Israels. Darum lautet auch schlieBlich die Anklage der Juden 
or Pilatus:?®) ,,Er hat sich zum Sohne Gottes gemacht!“‘ Und schon friither 


6) Mt 21,9; Mk 11, 10; Lk 19, 38; Jo 12, 13. 

27) Mt 27, 23; Mk 15, 13f.; Lk 23, 21; Jo 19, 6. 

88) Vgl. Jo 6, 17ff. u. n. St. 

29) Jo 19,7. 
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wollten ihn die Juden im Tempel von Jerusalem aus der gleichen Ursache 
steinigen,®’) worauf sich Jesus nach Perada zuriickzog. 

Die Botschaft von Bethanien, Jesus mége dem todkranken Lazarus zu 
Hilfe kommen,*!) gibt Anla8 zur letzten Reise nach Jerusalem. Jesus tritt sie 
mit dem klaren EntschluB an, sich dem diisteren Todesschicksal preiszugeben. 
Damit wird der letzte Abschnitt des dffentlichen Lebens Jesu eingeleitet, der 
kurz an Dauer, reich an Auseinandersetzungen, an Spannungen und Offen- 
barungen und entscheidend fiir den Ausgang des Lebens und Wirkens Jesu 
wie der alten Religion ist, aber auch fiir die ErschlieBung der Quellen, aus denen 
nach dem Heilsplane Gottes die Geisteskrafte des Gottesreiches flieBen sollten 
(Schell). Denn der Tod Jesu ist nicht der SchluBstein; der Grabstein wird ge- 
sprengt, auf den Karfreitag folgt der Ostermorgen. 

Schon dieser auBere Verlauf des Lebens Jesu zeigt, wie sich hier alles um 
die Persénlichkeit Jesu dreht, nicht bloB um seine Lehre, nicht bloB um die 
neuen Gedanken, die er aussprach. Die Kreuzesinschrift®?) ist der urkundliche 
Beleg dafiir. Nach dem Zeugnis der Quellen bestatigt Jesus diese persdnliche 
Kinstellung. Bei Casarea Philippi fragt er selbst die Jiinger:**) ,,Fiir wen haltet 
ihr mich ?‘‘ Das Bekenntnis der Apostel zu seiner Messiaswiirde war die Grund- 
lage der neuen Gemeinde. Aber bei der Herrschaft der irdisch nationalen Messias- 
idee konnten nur wenige das Geheimnis seiner Persénlichkeit fassen. Daher 
beobachtete Jesus in diesem Punkte gréBte Zuriickhaltung und nannte sich selbst 
nur den Menschensohn.*4) Seinem AuBeren nach bot Jesus eine schlichte 
Erscheinung; wuchs er doch in sehr bescheidenen Verhaltnissen auf, wie er 
auch keine héhere Bildung empfing. Jesus ist ein Arbeiter, ein Handwerker.*) 
Und doch ist alles erhaben und einzigartig an ihm. Er lebte in der Welt, aber 
nicht mit ihr. Uber die kleinen und groBen Freuden der Welt sieht er hinweg. 
Trotzdem darf man nicht sagen, daB er fiir ihre Kulturgiiter kein Verstandnis 
hatte; aber er bedurfte ihrer nicht. Er lebte von der Mildtatigkeit anderer; 
Entbehrungen, Armut, Ubernachten unter freiem Himmel, das alles ist fiir ihn 
nichts Ungewdéhnliches. Versuchen wir in diesen auBeren Rahmen kurz die 
Kigenart seines Wesens einzuzeichnen. 

Besonders auffallend ist seine GeistesgréBe, sein itbermenschliches 
SelbstbewuBtsein: ,,Einer ist euer Lehrer (Mt 23,10). Ich bin der Weg, 
die Wahrheit und das Leben (Jo 14, 6). Ich bin das Licht der Welt‘* (Jo 9, 5). 
Im Munde eines anderen wirken solche Worte licherlich, bei Jesus sind sie selbst- 
verstindlich. Ferner berichten die Evangelien nie, daB ihn eine Situation in 
Verlegenheit brachte, daB er bei einer Entscheidung zégerte, eine Antwort 
hinausschob, daB er sich verbessert oder gesagt hatte: ,,I[ch habe mich geirrt.“ 
Nie zeigte er sich iiberrascht, sondern sein Urteil ist im Gegenteil stets schlag- 


80) Vgl. Jo 8, 59; 10, 31. 39. 

1) Jo 11,3. 

82) Mt 27, 37; Mk 15, 26; Lk 23, 38; Jo 19, 19. 

33) Mt 16, 15. 

34) Vogl. Mk 2,10; Mt 8, 20; Jo 1,51 u.n. St. und die Literatur hieriiber bei 
Poélzl-Innitzer, Kommentar zu Markus 2, 71. 

%) Vgl. zum Folgenden Reatz, Jesus Christus, 97ff. 
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fertig und scharf. Uberhaupt ist Jesus ein Meister in der Beobachtung und 
Schilderung. ,,Es ist ein literarischer GenuB, an der Hand der Evangelien dem 
Lehrer von Nazareth zu folgen durch Weinberg und Kornfeld, auf die Steppe 
and ans Ufer des Sees, auf StraBen und Platze der Stiadte, in die Luxuswohnungen 
ler Reichen, in die Hiitten der Armen und gleich darauf zu den noch Armeren, 
len Obdachlosen an Wegen und Stegen. Bei Kaufmann und Schatzgriber, 
fischer und Landmann, Zéllner und Schriftgelehrten, Konig und Bettler, wei’ 
ar Lehren voll Lebensweisheit zu finden. Dem Sperling auf dem Dache wie 
lem Geier in der Luft, der Lilie des Feldes und dem keimenden Saatkorn, dem 
Feigenbaume, der Senfstaude und der Weinrebe lauscht er Geheimnisse ab. 
Er bleibt stehen bei dem Kinderspiel auf dem Markte, beim Festmahl und beim 
Hochzeitszug, beim Hirten und seiner Herde, bei der Kelter wie bei dem Fischer- 
1etz — und iiberall findet er eine Form, um seine Gedanken darin zu ver- 
<6rpern, ein materielles Bild fiir tiefe geistige Wahrheiten, fiir die Geheimnisse 
les Himmelreiches, eine silberne Schale fiir die goldenen Friichte seiner Lehre. ‘**) 

Wie sein Geistesbild, so ist auch sein Charakterbild. Jesus stellt eine 
10he sittliche Persénlichkeit dar.3”) Der Grundzug seines Wesens ist 
selbstlose Liebe zu Gott und den Menschen. Seine Liebe zu Gott besteht in 
eharrlicher und starkmiitiger Erfillung der Gebote Gottes. Das ist der Sinn 
ler dritten Vaterunserbitte (Mt 6,10): ,,Dein Wille geschehe!*‘ Seine Speise 
st es, den Willen Gottes zu tun (Jo 4, 34), sein letztes Wort (Jo 19, 30): ,,Es ist 
yollbracht!*‘ Seiner Gottesliebe entspricht seine Nachstenliebe in Tat und Wort; 
sind ja alle Menschen Kinder des himmlischen Vaters (Mt 5, 45). Gegen alle 
eigt Jesus hilfsbereites Wohlwollen: Gegen den Synagogenvorsteher Jairus 
Mt 9, 18ff.), gegen Nikodemus (Jo 3, 1ff.), gegen den Hauptmann von Kaphar- 
1aum (Lk 7, 2ff.); aber auch gegen den Aussitzigen (Mk 1, 40 u.a.) und den 
Bettler am Wege, gegen die gefallene Siinderin (Lk 7, 36ff.) und den Schacher 
um Kreuze (Lk 23, 43). Wie riihrend ist Jesus als Kinderfreund (Mt 19, 13ff.), 
us Tréster der vereinsamten Mutter zu Naim (Lk 7, 11ff.) und aller, die miihselig 
and beladen sind. Dem Beleidiger soll man stets verzeihen, sagte er zu Petrus 
‘Mt 18, 22) und ihm beweist er es: ein ernster, liebevoller Blick ist die einzige 
Rache an dem Jiinger, der ihn unter falschen Eiden verleugnet hat (Lk 22, 61). 
GroBmiitig beut er die Wange dem Verrater Judas zum heuchlerischen Kusse 
lar (Mt 26, 49f.). Welche Sanftmut zeigt er in seinen furchtbaren Leidens- 
stunden, welche Demut bei der FuBwaschung der Jiinger! Aber gegeniiber der 
verstockten Bosheit kennt Jesus auch Worte heiligen Zornes wie starken Mannes- 
mutes vor Annas, Kaiphas, Pilatus. Ihren Héhepunkt erreicht seine Liebe im 
Leiden, in seiner unendlichen Geduld, in seiner ginzlichen Hingabe an den 
z6ttlichen Willen. Jesus hat allen Leidenden gezeigt, was sie an ihm nachahmen 
sollen. 

Sein Charakter ist nicht einseitig, sondern zeigt volle Harmonie aller Seiten 
seines Seelenlebens. In seiner Persénlichkeit kénnen alle Nationen aller Zeiten 
in Vorbild finden. Besonders lichtvoll ist hiefiir sein verborgenes Leben in 


36) J.P. van Kasteren, Wie Christus predigte, S. 70f. 
87) Vgl. zum Folgenden G. Reinhold a. a. O. 2, 64ff. 
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Nazareth mit seiner arbeitsreichen Pflichterfiillung. Fiir einen solchen Charakter 
fanden die Evangelisten unter ihren Zeitgenossen kein Vorbild. Zur Higenart 
des Charakters Jesu gehért es auch, daB er von allen Menschen, nicht nur von 
seinen Zeitgenossen, und mebr als alle geliebt sein will. 

Werfen wir nun einen Blick auf die Lehre Jesu. Das Neue und GroBfe, 
das Jesus brachte, hat er im Begriff Gottesreich zusammengefaBt; das ist der 
Gegenstand seiner Predigt, das steht in den Parabeln und im Gebete Jesu. 
Das Gottesreich im Sinne Jesu ist die neue Heilsordnung in der Gegenwart 
und Zukunft, die selige Gottesgemeinschaft der Menschen. Die Heilserwartung 
der Zeitgenossen Jesu waren irdisch national, es war die politische Messiasidee. 
Trotzdem knipft Jesus daran an, aber er sucht sie zu vergeistigen und zu ver- 
tiefen. Das Politische spielt in seinem Gottesreiche keine Rolle: ,,Mein Reich 
ist nicht von dieser Welt (Jo 18, 36). Gebt dem Kaiser, was des Kaisers ist.“ 
(Mt 22,21). Die Menschen sollen Gotteskinder werden; man vergleiche dazu 
die Seligpreisungen Jesu in der Bergpredigt, Mt 5, 2ff. 

An die VerheiBung vom nahen Gottesreiche kniipft Jesus die Forderung an, 
Bu8e zu tun (Mt 4,17). BuBe bezeichnet eine Umkehr des bisherigen Lebens, 
den Beginn eines neuen Lebens nach dem Willen Gottes. Dieser war nieder- 
gelegt im Gesetze, dem Heiligtume seines Volkes. Jesus ist mit diesem Gesetz 
eins, aber nicht mit der herrschenden Gesetzesitibung der Pharisier; seine 
Forderungen bedeuten indessen in Wirklichkeit das Ende des Gesetzes. Was 
fordert Jesus? Von seinen Jiingern verlangt er mehr als von denen, die in ihrem 
Beruf und ihrem Hause bleiben und vor Gott in Ehrfurcht, Glauben und Vertrauen 
leben sollen. Die gréBere Gerechtigkeit, die Jesus fordert, ist die der Gesinnung. 
Auf diese geht Jesus beim Beurteilen einer Handlung zuriick (vgl. Mt 5, 20 bis 48). 
Er verlangt strenge Wahrhaftigkeit und Selbsterziehung, Los]ésung von der Welt 


und ihren Listen, Sorgen und Noten (vgl. Mt 6, 19 bis 24). Anderseits gilt ihm 


der gute Wille zum Werke soviel wie dieses selbst, wie wir aus dem Gleichnis 
von den Arbeitern im Weinberg ersehen.**) 


Alles Sittliche fiihrt Jesus auf eine einheitliche Wurzel zuriick, die Liebe. 
Dieses Gebot ist die Erfillung des Gesetzes (vgl. Mt 22, 36ff.). Dieses Gebot 


ist das gréBte und erste (die Gottesliebe); das zweite ist ihm gleich, das der 
Niachstenliebe. Hier soll Gesinnung und Handlung des Jiingers Jesu aus einem 
Gusse sein, die Gesinnung soll sich in die Tat umsetzen. Dienen und helfen ist 
das Adelszeichen wahrer GréBe. Sie soll sich in heroischer Tat bis zur Feindesliebe 
und Selbstaufopferung, anderseits in den alltaglichen Begebenheiten des Lebens 
zeigen, in Borgen und Gefilligkeiten, Entschuldigen und Verzeihen. Wer der 
Niachste ist, dem man dienen soll, lehrt Jesus im Gleichnis vom barmherzigen 
Samaritan (Lk 10, 30ff.): jeder, der in Not ist und dich braucht, nicht bloB 


der Volks- und Glaubensgenosse. Der héchste Erweis der Liebe ist die Feindes- 
liebe (vgl. Mt 5, 43 bis 48). Wer sie tibt, wird Gott ahnlich, dessen vornehme 


38) Die Losung des Problems dieser Parabel (Mt 20, 1 bis 17) liegt tatsachlich 
in den Worten des Letztberufenen: Es hat uns niemand gedungen. Jesus gibt hier 
einen Wink fir die Arbeitslosenfiirsorge! Vgl. hiezu: K. Wei’, Die Frohbotschaft 
Jesu iiber Lohn und Vollkommenheit (Neutest. Abhandlungen XII, 4. 5. H., 
Miimster 1927). 
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Giite und Gebefreudigkeit durch die kleine menschliche Feindschaft nicht be- 
rihrt wird. 

Der menschlichen Persénlichkeit kommt wegen ihrer Gottahnlichkeit 
sin unendlicher Wert zu: Was niitzt es dem Menschen, wenn er die ganze Welt 
yewinnt, an seiner Seele aber Schaden leidet (Mt 10, 39)? Da ist Jesus religidser 
individualist, er schaut auf jeden einzelnen Menschen, der vor der ewigen Ent- 
scheidung steht; er wertet den Einzelmenschen und dabei nicht die Vornehmen, 
sondern die Armen, Kleinen, die Zéllner und Siinder. 

Das Gegenstiick dazu ist die Verkiindigung vom Vatergott. Gott 
st sittliche Persénlichkeit. Jesus steht damit auf dem Boden der Propheten, 
ar predigt den sittlichen Monotheismus. Gott steht der Welt gegeniiber. All- 
nachtig und erhaltend, als Persénlichkeit. Dieser Wahrheit entspricht das 
Grundgefiihl der Ehrfurcht. Darauf aber erhebt sich der Glaube an den Vater 
ind zur Ehrfurcht tritt die Liebe. Man hat das Evangelium Jesu als die frohe 
Botschaft von Gottes Vatergiite bezeichnet und das mit Recht; denn das ist das 
GroBe und Neue im christlichen Glauben. Vater wird Gott zwar auch hie und 
la im Alten Testamente genannt. Aber im Judentum stand der Gedanke von 
Gottes strenger Majestit zu sehr im Vordergrund, man fiirchtete Gott mehr 
uis man ihn liebte. Jesus lehrt den Vatergott mit Geist und Herz erfassen, er 
sibt dem Gottesgedanken héchste Klarheit und volle Kraft.*°) 

Als seine Jiinger ihn um ein Gebet baten (Lk 11, 1), da sprach er zu ihnen: 
So sollt ihr beten: Vater unser, der du bist in dem Himmel.... Man k6dnnte 
nit Adolf Harnack*) die ganze Predigt Jesu auf die zwei Punkte zuriickfihren: 
xott als der Vater und die menschliche Seele so geadelt, daB sie sich mit ihm 
jusammenzuschlieBen vermag und zusammenschlie8t, oder noch kiirzer: Gott 
mser Vater und wir seine Kinder. Zu diesem Vater im Himmel lehrt Jesus 
rertrauensvoll aufblicken und beten. Die Menschen sollen und diirfen den 
limmlichen Vater um alles bitten, was des Lebens Not erheischt, aber sie sollen 
ich nicht um diese Dinge angstigen. Das Vaterunser ist das schénste und 
refflichste Gebet, das Jesus gelehrt hat. Es ist das Gebet des kindlichen Glaubens 
un Gottes Vatergiite.*1) Das Neue seines Inhaltes liegt schon in der Anrede: Unser 
Vater, der du bist in dem Himmel. Damit wird die Gotteskindschaft des 
Menschen ausgesprochen. Die Christenheit kennt kein schéners, kein erhabeneres 
xebet als dieses. Man wird seinen Inhalt niemals ganz erschépfen kénnen. 
schon die Bitte um vollkommene Erfiillung des Gotteswillens und um das 
<ommen des Gottesreiches faBt eigentlich das ganze Evangelium zusammen. 
Jnd der Mensch darf von Gottes Vatergiite auf die Erhaltung des Lebens die 
Vergebung der Schuld und Befreiung von allen gottfeindlichen Machten er- 
lehen. 

Das gréBte von Gottes Vatergiite ist aber, daB er ein Reich der Wahrheit 


39) Vgl. dazu Reatz, Jesus Christus, 154ff. 

40) Wesen des Christentums 3, 41. 

41) Dem Schreiber dieser Zeilen erzihlten auf seiner Orientreise 1908 die Missionire 
n Adana, sie verteilten gelegentlich den Text des Vaterunsers auf den Dérfern auch 
inter die Mohammedaner und diese sagten ihnen, sie beteten das gern, weil es so 
chén sei, und es enthalte nichts gegen den Koran. 
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und Gnade in der Welt vorbereitet und begriindet hat. Dieses Reich ist an die 
Person Jesu gekniipft. Jesus ist sein Kénig und sein Gesetzgeber und dicaadl 
Reich heiBt Gottesreich. Es bildet den Gegenstand der Predigt Jesu und der ) 
Apostel, es begegnet uns in den Parabeln wie im Vaterunser. In der Verkiindigung 
der Frohbotschaft Jesu ist diese neue Heilsordnung bereits gekommen, es ist die . 
selige Erfahrung einer tibernatiirlichen Gottesgemeinschaft. | 

Mit allem diesem ist das Lebensbild Jesus jedoch nur halb gezeichnet. 
Nach den evangelischen Berichten gehért ein groBer Teil des Lebens Jesu der 
Ordnung des Ubernatiirlichen an. Es handelt sich hier vor allem um die 
AuBerungen seines GottesbewuBtseins.”) Da dieses nicht mit dem Ma8-— 
stabe gewéhnlicher Menschen gemessen werden kann, gesteht auch die Kritik 
zu. So sagt Paul Wernle:*’) ,,Das Christentum entstand dadurch, daB ein Laie, — 
Jesus von Nazareth, mit einem mehr als prophetischen SelbstbewuBtsein auftrat 
und Menschen so an sich fesselte, daB sie iiber seinen schmachvollen Tod hinaus — 
fiir ihn zu leben und zu sterben imstande waren... Es ist klar, daB aus diesen 
Worten (Jesu) ein itibermenschliches SelbstbewuBtsein redet. Und dieses ist 
das Geheimnis der Entstehung des Christentums... Immer bescheiden, demiitig, © 
niichtern, und doch tibermenschlich selbstbewuBt. Es ist ganz unméglich, sich — 
ein solches Individuum auszudenken. Offenbarung, Erlésung, Vergebung, 
Hilfe, alles hat er in sich und reicht es den Menschen, die sich dem Eindruck } 
seiner Person hingeben. Und ganz wie seine Selbstaussagen das Gewdhnliche 
weit hinter sich lassen, so auch seine Lebensfiihrung. Wenn er die Nachte einsam 
im Gebete zubringt, wenn er iitber dem Predigen und Heilen Speise und Ruhe 
vergiBt, wenn er in die Natur eingreift oder selbst vom Geheimnis ergriffen 
den Gefihrten als jenseitiges Wesen, unverstindigen Verwandten als Besessener 
erscheint, iiberall derselbe Eindruck des Ubermenschlichen.“ 

Nach seinen eigenen AuSerungen will Jesus tatsichlich mehr als ein gewohn- 
licher Mensch sein. Das zeigen seine Vergleiche. Er wei sich iiber alles Geschépf- 
liche erhaben. Er ist gréBer als Jonas und Salomon (Mt 12, 41f.; Lk 11, 314.), 
gréBer als Moses und Elias, die Zeugen seiner Herrlichkeit (Mt 17, 3), gréBer 
als alle Propheten des Alten Bundes (Mt 12, 42); in ihm schauen die Jinger 
das, was die Propheten und Kénige vergeblich zu sehen sich gesehnt haben 
(Lk 10, 24). Der Geringste in seinem Reich ist gréBer als Johannes der Taufer, 
der selbst wieder mehr ist als alle Propheten, ja der unter allen bisher Geborenen 
der GréBte ist (Mt 11, 9f.). Selbst David, der Ahne des Messias, schaut als 
Diener zu Jesus als zu seinem Herrn auf (Mt 22, 45). Er ist auch iiber die Engel 
erhaben; er laBt sich von ihnen bedienen (Mt 4, 11; Mk 1, 38); auf seine Bitte 
kann ihm der Vater zwélf Legionen Engel senden (Mt 26, 53). Die Engel werden 
am jiingsten Tage sein Gefolge bilden (Mt 16, 27; 25, 31 u. Parallelen); auf 
seinen Wink werden sie die ganze Menschheit vor seinem Angesichte versammeln 
(Mt 13, 41; 24, 31; Mk 13, 27). 

Jesus vergleicht sich sogar unmittelbar mit Gott. Er stellt sich dem wahren 
Gott des Alten Bundes an die Seite und iibertrigt die Aussagen tiber Jahve 


42) Vgl. zum Folgenden die Ausfiihrungen bei H. Felder, Jesus Christus I, 303ff. 
43) Die Anfange unserer Religion 2, 26ff.; vgl. dazuF. Barth, Hauptprobleme 
des Lebens Jesu, 3, 256ff.; W. Bousset, Jesus, 3, 90f. 
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uf sich selbst. Wie Jahve allein Israels Eheherr ist, so ist auch Jesus Brautigam 
er Seinen (Mt 9, 15; 22, 1ff.). Wie es im alten Bunde von Jahve hieB (Js 31, 5), 
ollte Jesus die Kinder Jerusalems sammeln, wie eine Henne ihre Kiichlein 
nter ihren Fligeln sammelt (Mt 23, 37). Wie Jahve einst seine Boten sandte, 
sricht auch Jesus: ,,I[ch sende zu euch Propheten, Weise und Schriftgelehrte“ 
Mt. 23, 34; vgl. 7, 29; Lk 11, 49). Wenn Jesus zu sprechen beginnt, sagt er 
icht wie die Propheten: ,,So spricht der Herr“, sondern er redet in eigener 
erson ,,wie einer, der Macht hat“ (Mk. 1,22) und stellt sogar dem Dekalog in 
er Bergpredigt sein Wort entgegen: ,,Ich aber sage euch“ (Mk 5, 22, 28, 32, 
t, 39, 44). Gegeniiber dem so strenge gehandhabten Sabbatgebot der Juden 
erkiindet er sein Machtwort: ,,Der Menschensohn ist der Herr des Sabbats‘‘ 
It 12, 1ff.; Mk 2, 23ff.; Lk 6, 1ff.). Diese Stellen zeigen, daB der Menschen- 
hn das Alte Testament nicht bloB auslegt, sondern daB er iiber diesem steht, 
vB er sich als Gesetzgeber fiihlt, daB er sich feierlich dem Gott des Alten Bundes 
eichsetzt. Infolge dieses géttlichen WesensbewuBtseins stellt Jesus fiir seine 
erson an die Menschheit auch Forderungen. Zuerst jene des Glaubens. 
iesen sucht er bei den Israeliten, ohne ihn gentigend zu finden (Mt 8, 10). 
arum werden die Heiden, weil sie gréBere Glaubensgeneigtheit zeigen, vor 
on Israeliten ins Himmelreich eingehen. Darum will Jesus die Jiinger glaubens- 
ark machen (Mk 9, 2, 22, 29; 15, 28; 16, 8; 17, 20 u. a. St.). Dieser Glaube 
u8 sich auf seine Person erstrecken: ,,Selig, wer an mir keinen Ansto$ nimmt*‘ 
{t 11, 6). Der Glaube an ihn ist das von Gott geforderte Werk (Jo 6, 29), das 
ichtglauben an ihn die Siinde der Welt (Jo 16,9). Wie die Jiinger an Gott glau- 
on, sollen sie auch an ihn glauben (Jo 14, 1); wer nicht an ihn glaubt, beweist 
umit, daB er nicht an Gott glaubt (Jo 5, 37f.). Man muB also nicht bloB ihm 
nd seiner Botschaft, sondern an ihn und seine Person glauben. Er macht sich 
Ibst zum Gegenstand und Inhalt des Glaubens (vgl. Mk 8, 38; Lk. 9, 26). 
Wie den Glauben, so verlangt Jesus auch unbeschrinkte Liebe. Er wirft 
on Juden Mangel an Liebe zu ihm vor (Jo 8, 42). Seine Jinger mahnt er, 
ch durch Liebe auszuzeichnen (Jo 8, 42; 14, 15, 21, 23). Er verlangt von 
men, da8 sie ihm zuliebe jede andere Liebe hintansetzen: ,,Wer Vater oder 
utter mehr liebt als mich, ist meiner nicht wert‘‘ (Mt 10, 37). Im Konfliktsfalle 
jissen selbst die Bande engster natiirlicher Liebe zerrissen werden: ,,Wenn 
mand zu mir kommt und nicht haBt Vater und Mutter nebst Frau und Kind 
nd Geschwistern und noch dazu sein eigenes Leben, kann er nicht mein Jiinger 
in‘ (Lk 14, 25f.; Mt 10, 35ff.). Kein bloBer Mensch darf sich eine solche 
prache erlauben. Das Gebot der Nichstenliebe lautet nur, du sollst deinen 
achsten lieben wie dich selbst. Jesus verlangt aber viel mehr, eine Liebe iiber 
les, eine Liebe aus ganzem Herzen und ganzer Seele, wie wir sie einzig und allein 
ott schulden. Nach seinen Worten miissen Jesusliebe und Gottesliebe in 
nander auf und stehen einander gleich. Damit beansprucht Jesus aber offenbar 
ittliche Rechte. Ferner la8t sich Jesus religidse Verehrung erweisen. 
ftmals fallen seine Jiinger oder andere vor ihm nieder und huldigen ihm; die 
sidnische Frau (Mt 15, 25), der Aussitzige (Mt 8, 2), der Blindgeborene 
Jo 9, 35ff.), Jairus (Mt 9, 18); die Jiinger nach dem Seesturm (Mt 14, 33). 
olche Huldigungen religidser Art durfte sich Jesus, wenn er bloBer Mensch war, 
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nicht erweisen lassen (vgl. Apg, 10, 25f., Petrus; Apk. 19, 10; 22, 8f., der Engel) 
La®t er sich Anbetung erweisen, so offenbart er damit sein géttliches Selbst. 
bewuBtsein. Auf sein Gottesbewu8tsein weisen uns endlich seine Wunder hin. 
In einzigartiger gittlicher Machtwirkung heilt er jedes Leiden, jede Krankheit 
der Menschen, erweckt Tote zumLeben, gebietet den bésen Geistern und bezwingt 
er die Natur. Man kann die Wunder Jesu nur mit Beziehung auf die gétéliche 
Alimacht erklaren; jeder andere Erklarungsversuch muB scheitern — Jesus 
weiB und sagt das selbst: ,,.Du kannst nicht ein einziges Haar weiB oder schwarz 
machen‘ (Mt. 5, 36). Und er wirkt die Wunder aus eigener, ihm innewohnende1 
Kraft. Diese Wundermacht steht ihm jeden Augenblick zur Verfigung; er kanr 
sich ihrer bedienen, ohne erst Gott darum zu bitten, wann, wie und so oft er will. 
Ks geniigt ein einziges Wort, um das Wunderbarste zu vollbringen (vgl. Mt 12, 28 
Lk 11, 20; 5, 17). Jesus besitzt diese Wundermacht so selbstherrlich, da8 e1 
auch seinen Jiingern die Vollmacht verleihen kann, in seinem Namen und Auf. 
trage Wunder zu wirken (Mt 10, 1; Mk. 3, 15; Lk 9, 1f.): ,,Heilet die Kranken. 
erwecket die Toten, macht die Aussatzigen rein, treibt die Teufel aus; umsonst 
habt ihr es empfangen, umsonst sollt ihr es geben“. Und die Apostel bedienen 
sich auch dieser Wundermacht, sowohl bei ihrer ersten Aussendung (Mk 6, 13: 
9, 37; Lk 9, 6; 10, 17) als auch nach dem Scheiden ihres Meisters (Apg 3, 6, 16; 
4, 10, 30; 9, 34ff.). Die von Jesus ausgetibte geistige Macht der Siindenver- 
gebung (Mt 9, 2ff.; Mk 2, 3ff.; Lk 5, 18ff.; 7, 47ff.) gehért ebenfalls hieher: 
auch diese iibertrigt er auf seine Jiinger (Jo 20, 23; vgl. Mt 9, 6; Mk 1, 10: 
Lk 5, 24; Mt 18, 18). 

In bezug auf das Gesagte steht die Kritik allerdings vor einem Problem; 
einerseits will sie alles Ubernatiirliche ausschlieBen, anderseits mu8 aber unter 
dieser Voraussetzung das Bild des geschichtlichen Jesus im Nebel der Sage zer- 
flieBen oder im Schlamm der Schwirmerei und Narrheit versinken. Wenn man 
an die Lesung der Evangelien mit der Uberzeugung herantritt, daB es einen von 
der Welt verschiedenen, persénlichen Gott gibt und da8 darum eine Offenbarung 
dieses Gottes nicht nur méglich, sondern wahrscheinlich, ja notwendig ist, so 
k6énnen die Wunder Jesu nicht als Erdichtungen erscheinen, vielmehr kann nur 
die geschichtliche Wahrheit dieser Wunder das Leben und Werk Jesu befriedigend 
erklaren. Zweck der Wunder ist nicht Augenweide oder Schrecken, sondern der 
Erweis der Liebe durch Wohltaten fiir Leib und Seele, die Beglaubigung der 
Wahrheit seiner Lehre. Nach den Evangelien hat sich Jesus als Trager gottlicher 
Macht und als Gegenstand religidser Verehrung bezeichnet und dieses Selbst- 
zeugnis Jesu ist ausschlaggebend. Das bezeugt jede Seite des Evangeliums. 
Diesen Zug seines Wesens lie8 Jesus nur allmahlich hervortreten. Er erscheint 
dem Volk als Sohn des Zimmermannes (Mt 13, 55), aber seine Jiinger erkennen 
bald seine tibermenschliche Wiirde. Spater betont Jesus durch bestimmte 
AuBerungen seine géttliche Wiirde (am Jakobsbrunnen, bei der Heilung des 
Blindgeborenen, vor dem Volk im Tempel, bei Cisarea Philippi) und erklart 
sich als Sohn Gottes. Die Juden faSten das als einen Anspruch auf die géttliche 
Wiirde auf, denn sie beschuldigten ihn der Gotteslisterung und erklairten ihn 
des Todes schuldig. Jesus nennt Gott seinen Vater. Nie schlieBt er sich mit 
den Glaubigen zusammen. Und er hat diese AuBerungen wirklich getan. Die 
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Kritik kann sie nicht in Abrede stellen; sie sieht sich daher gezwungen, hier von 
einem psychologischen Geheimnis zu sprechen. 

Hat aber Jesus wirklich so gesprochen, dann bleibt nur die Alternative, 
wie D.H. StrauB sie aufstellt:“) Jesus war entweder ein Narr oder ein Betriiger. 
Beides erklart Strau8 mit Riicksicht auf die erhabene Person Jesu als unméglich; 
daher mu8 er zum Schlu8 kommen: Jesus hat diese AuSerungen nicht getan. 
Der glaubige Christ sagt ahnlich: Jesus war kein Narr und kein Betriiger; aber 
er schlieBt anders: Jesus hat durch jene AuBerungen die Wahrheit verkiindet. 
Das Gleiche ergibt sich beziiglich der Wunder Jesu, der Weissagungen und der 
Auferstehung Jesu. Beziiglich dieser Dinge kann hier eine weitere Auseinander- 
setzung kaum gegeben werden.”*) Ihre Bestreitung erklairt sich vielfach aus dem 
materialistischen Zug unserer Zeit. 

Aber mag auch mancher einer anderen Auffassung iiber Jesus sein, eines 
wird er nicht leugnen kénnen: die Lehre und das Werk Jesu mute wie ein 
Ferment in der alten Welt wirken; sie waren geeignet, die sozialen und natio- 
nalen Unterschiede der alten Welt auszugleichen, der Sklaverei den TodesstoB 
zu versetzen u.a.m. Wie hat allein das Wort Jesu vom Werte des Kindes 
befreiend gewirkt! Man vergleiche die Behandlung der Kinder im antiken Heiden- 
tum. In dem Briefe, den der Lohnarbeiter Hilarion*) an seine Frau schreibt 
(17. Junid. J. 1 v. Chr.) heiBt es, sie mége, wenn ihr zu erwartendes Kind ein 
Madchen sei, es aussetzen. Ahnlich schreibt der christliche Apologet Min. Felix :4”) 
Thr setzt kaum geborene Kinder den Raubtieren und Végeln vor oder erdrosselt 
sie. Dagegen heift es im Brief an Diognet (um 180): Die Christen setzen ihre 
Kinder nicht aus. Ebenso war die Solidaritaét der Christen untereinander bei 
den Heiden sprichwértlich: Seht, wie sie einander lieben! Ahnliches ist von der 
Milderung des Loses der Sklaven und der Frauen durch das Christentum zu sagen. 
Aber diese sittliche Erneuerung des Menschen bewirkt das Christentum nicht 
zuletzt dadurch, weil es, wie bereits ein Vorredner hervorgehoben hat, auf die 
beispielgebende Persénlichkeit Jesu hinweisen konnte. 

In seiner zeitlich irdischen Erscheinung schon ist Jesus eine hehre Licht- 
gestalt, die vor 2000 Jahren Wohltaten spendend und alle heilend (Apg 10, 38) 
liber die Erde ging. Die kurze Zeit seines menschlichen irdischen Lebens ging 
rasch voriiber, sein Werk aber blieb und brachte Frucht bis.zum heutigen Tage. 
Unziahlige haben an seine Lehre geglaubt, die von ihm eingesetzten Gnaden- 
mittel angewendet und haben das Heil gefunden, das er dafiir verhieB: Wer glaubt 
und sich taufen laBt, wird selig werden (Mk 16,16). Auch die radikale Kritik 
mu8 anerkennen, daS das einstmalige irdische Leben Jesu nicht spurlos im 
Sande verrann, sondern ungeheure Wirkungen in der Folgezeit hervorbrachte, 
daB sie die Welt erneuerte. So sagt Paulsen:**) Das Christentum war die gré8te 
und tiefste Revolution, die die europiische Menschheit durchlebt hat, die voll- 


44) Leben Jesu, 201. 

45) Hiezu sei auf die Ausfiihrungen bei Reinhold, a. a. O. 2, 82ff. verwiesen. 

46) Bei DeiBmann, Licht vom Osten, 4, 134 aus einem Papyrus mitgeteilt. 

47) Octavius 30, 2; vgl. auch Justin, Apol. 1, 27,1; 29, 1, und Apulejus, Meta- 
morph. 10, 23. 

48) Ethik, 1, 98. ‘ 
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stindige Umkehrung der gesamten Lebensanschauung. Aber Jesus mufte fiir 
die Welt mehr sein. Selbst Goethe laBt seinen Faust sprechen: Wir sehnen uns 
nach Offenbarung, die nirgends wiirdiger und heller brennt als in dem neuen 
Testament. Und Harnack*®) gesteht: In Christus ist der Geist Gottes so voll- 
kommen erschienen, wie er auf Erden, in Raum und Zeit nur erscheinen kann. 
Die gottglaubigen Christen aber sehen darin die fortgesetzte Bestatigung des 
Bekenntnisses Petri (Mt 16, 16): ,,Du bist der Messias, der Sohn des lebendigen 
Gottes |“ 


49) Reden 2, 292. 
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II. Paulus 
Von 
Richard Hoffmann 


Wenn wir uns die Bedeutung des Paulus fiir die Entstehung des Christen- 
jams klarmachen wollen, so miissen wir zunachst nach den Quellen fragen, 
wus denen wir Naheres iiber ihn und seine Wirksamkeit erfahren. 

Wir kennen das geistige Antlitz des Mannes vor allem aus seinen leben- 
jprihenden Briefen, in denen er in unnachahmlicher Weise Sachliches und 
PersOnliches, Theoretisches und Praktisches zu einem einheitlichen Ganzen 
jusammenzuschlieBen weiB. Zwar ist die Echtheit einiger dieser Schriften wohl 
nit Recht beanstandet worden, wie die des sogenannten Epheserbriefes!) und 
ler drei Hirtenbriefe,”) aber es bleiben doch noch etwa ne un iibrig, und darunter 
Schriftstiicke mit so mannigfachem Inhalt wie der erste Korintherbrief, die uns 
len liebenswerten, warmherzigen Menschen, den groBen Missionar und Seel- 
jorger sowie den geistesmichtigen theologischen Denker mit ziemlicher Scharfe 
10ch erkennen lassen. Dazu kommt das Taten buch, gewéhnlich Apostelgeschichte 


1) Die heutige Textkritik ist sich dariiber im wesentlichen einig, daB in der 
Anschrift dieses Briefes der Name der Gemeinde von Ephesus urspriinglich nicht 
yestanden, sondern erst spaiter von einem Abschreiber eingefiigt worden ist. Das 
schreiben war ganz allgemein an die ,,Heiligen, die zugleich Jesus-Christus-Glaubige 
ind ‘‘, gerichtet, im Unterschied von den Heiligen des alten Bundes. Der Verfasser 
echnet auch nur damit, daB die Leser von ihm gehdért haben, nicht, daB sie ihn 
9ersOnlich kennen (3, 2). 

2) Auch der sogenannte Hebraerbrief kommt hier nicht in Betracht, wenn 
hn auch die Vulgata als paulinisch bezeichnet. Er erhebt gar nicht den Anspruch, 
yon dem Apostel verfaBt zu sein. Im iibrigen sind es besonders Beobachtungen an 
lem Stil der genannten fiinf Briefe, die dazu gefiihrt haben, ihre Abfassung durch 
Paulus zu bezweifeln. Denn le style c’est Vhomme. So zeigen z. B. die Hirtenbriefe 
‘ine groBe Anzahl von Vokabeln, die man in den tibrigen Paulusschriften vergebens 
sucht. Aber inhaltliche Beobachtungen verstirken die formkritischen Bedenken. 
30 wirde der Apostel z. B. nie und nimmer die Verbiirgung der Wahrheit der neuen 
Heilspredigt — im Zeugnis der Urapostel gesehen haben, wie das der Verfasser des 
Hebrierbriefes 2,3 tut. Paulus war tberzeugt, direktere Erkenntnisquellen zu 
esitzen. Er hatte es auch schwerlich, wie das 1 Timotheus 2, 2 geschieht, als Ideal 
lingestellt, da8 wir ,,ein stilles und geruhiges Leben fihren médgen“. Denn dem 
yeschichtlichen Paulus war das Leben eines Christenmenschen Kampf und Not 
ind Tod; und das war nach seiner Uberzeugung gut so. Denn er sah darin die Be- 
titigung dafiir, daB die Glaubigen nicht zu den Kindern der Welt gehérten. 
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genannt,®) durch welches wir iiber seine Missionstatigkeit von Damaskus bis Ro: 
in weitgehendem Ma unterrichtet werden. Freilich la8t sich nicht verkenne: 
daB der Verfasser dieser Berichte dem starken Radikalismus des Apostels nicl 
immer ganz gerecht geworden ist, auch nicht der sonstigen groBen Selbstandigke 
seiner religidsen Gedankenwelt. Die riesengroBe Gestalt des Paulus erscheir 
hier, wenn ich so sagen darf, durch die verkleinernde Brille eines Epigonen g 
sehen, der insbesondere dem jiidischen Rituswesen innerlich viel gebundener a 
jener gegeniiberstand. Und doch ist uns die Apostelgeschichte eine unentbehrlick 
Quelle vor allem fiir die Kenntnis der AuBeren Geschichte des Mannes. 
Wir haben nun heute nicht tiber Paulus an sich zu reden, sondern uns nur d 
eine Frage zu beantworten: Was bedeutet seine Persénlichkeit — nicht etwa nur fi 
_ die Ausbreitung, sondern geradezu fiir die Entsteh ung der christlichen Religion 
Man hat ihn gelegentlich als den eigentlichen Stifter des Christentunm 
betrachtet, hinter dem die Gestalt Jesu von Nazareth in mythischer Ferne ve: 
schwimme. Dieses Urteil wird sich vor dem Richterstuhle der Geschichte nicl 
halten lassen. Die alles tiberragende, wirklich Epoche machende Persénlichke 
ist doch nur Jesus gewesen, und wir kénnen uns an der Hand der ersten dr« 
sogenannten synoptischen Evangelien, die die Namen eines Apostels und zwei 
Apostelschiler tragen, durchaus noch ein Bild von seinem Lehren und Wirke 
machen, wenngleich auch diese Quellen nicht ohne Kritik gelesen werde 
dirfen.*) Bei aller Selbstandigkeit des Paulus setzt doch das, was er geschaffer 


3) Der alteste uns bekannte Titel dieser Schrift lautet: Taten. Das wird sic 
wohl nach semitisierendem Sprachgebrauch auf Gottes Taten beziehen, wie etw 
das ,,Wort’’ im Anfange des Johannesevangeliums im Sinne von: Wort Gotte 
steht. Durch die ganze Apostelgeschichte zieht sich ja wie ein roter Faden der G 
sichtspunkt hindurch, daB die Anfainge der christlichen Missionsgeschichte durchat 
unter Leitung einer tibersinnlichen Welt stehen. Gott. und sein Geist ist hier auf dey 
Plan, nicht Menschenwille. 

4) Das vierte Evangelium ist zwar gewif geistesmichtiger als seine drei Vor 
ginger, kommt aber als geschichtliche Quelle fiir Leben und Lehre Jesu nur in unte: 
geordneten Punkten in Betracht. Es stellt den Versuch dar, das Bild des ve: 
klarten Christus, wie es im Anfange des zweiten Jahrhunderts in der Frémmigke 
vieler Christen lebte, mit dem Bilde des auf Erden wandelnden gleichzusetzen, un 
das ist nicht ohne mancherlei Vergewaltigung des letzteren abgegangen, wie ei 
Vergleich mit den Synoptikern zeigt. Diese bieten zwar keine so flieBende, zusammer 
hangende Darstellung wie das Johannesevangelium, aber das mehr Mosaikartig 
ihrer Darstellung zeigt doch zumeist gutes, festes Gestein der Uberlieferung, das nv 
in der Kindheits- und zum Teil auch, aber nur zum Teil, in der Auferstehung: 
geschichte von dem Rankenwerk der Legende iiberwuchert ist. Was die Ube 
lieferung all der wunderbaren Fahigkeiten Jesu anlangt, so diirfte es auch hier a 
vergroébernden Ziigen nicht fehlen, aber die neue vitalistische Auffassung des Verhali 
nisses von Natur und Geist sowie manche Erkenntnisse der modernen Parapsychc 
logie werden heutzutage die Forschung zur Anerkennung vieler guter Kerne in de 
Wunderiiberlieferung geneigter machen miissen, als es noch in den letzten Jahi 
zehnten der Fall war. — Was die synoptische Uberlieferung der Worte Jesu anlang’ 
so glaube ich nicht, daf8 man sie leichthin nach den Bediirfnissen einer namenlose 
Gemeinde umgemodelt oder gar frei gestaltet habe, wie das jetzt einzelne Forsche 
anzunehmen geneigt sind. Dazu waren diese sogenannten Gemeindebediirfniss 
wohl zu schwankende und wenig faBbare. Nur da, wo man neue religiédse Erfahrunge 
und Erkenntnisse gewonnen hatte oder gewonnen zu haben glaubte, wird man vielfac 
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Jesu Leben und Tod sowie das Vorhandensein der altesten Gemeinden in Judia 
roraus. Aber indem er Jesu und seiner persdnlichen Schiiler Werk fortfiihrte, 
iat er ihm zugleich vielfach ein neues Geprige gegeben. So war es sein Ver- 
lienst vor allem, da% das Christentum nicht eine an das mosaische Gesetz ge- 
yundene, wesentlich jidische Bewegung mit Anhangseln aus dem Heidentum 
‘eblieben, sondern Weltreligion, Volker umspannende Weltreligion geworden ist. 

Er hatte freilich nicht die Moglichkeit gehabt, der neuen Bewegung den 
stempel seines Geistes aufzudriicken, wenn er etwa bloB ein selbstiindiger, 
eistreicher Kopf und nicht zugleich der groBe und erfolgreiche Missionar ge- 
vesen ware. Trotz namenloser Schwierigkeiten hat er die Kunde von Christus 
is dem neuen Heilsmittler weit tiber die Grenzen Paliastinas und Syriens hinaus- 
etragen. Dank seiner beispiellosen Energie ist es ihm gelungen, besonders in 
len Lindern um das Agiiische Meer herum, eine Reihe von Christengemeinden 
uu griinden, so in den drei Provinzialhauptstadten, die zu den groBten Stadten 
ler damaligen Welt gehérten, Ephesus in Kleinasien, Thessalonich, dem heutigen 
saloniki, in Makedonien sowie Korinth, der damaligen Hauptstadt von Griechen- 
and. In diesem Leben entscheiden Machtfragen, und nur weil Paulus eine 
lacht geworden war, durch die Missionserfolge, die er erzielt, konnte er sich 
nit seiner groBen und kiihnen Auffassung von der Gesetzesfreiheit und Inner- 
ichkeit der neuen Religion trotz aller Gegenwirkungen gebundener Geister 
nnerhalb der Christenheit wirklich durchsetzen. 

Wir wissen nicht mit Sicherheit, wo er geboren: einer Nachricht aus der 
Jten Kirche zufolge®) in Giscala, einem kleinen Orte im Norden Galilias, nach 
ler Apostelgeschichte in Tarsus, der groBen Handelsstadt in Kilikien im siid- 
stlichen Kleinasien. Doch auch nach jener alten Nachricht ist er schon als 
‘anz junger Mensch nach Tarsus gekommen, als seine Eltern infolge der politischen 
Nirren in Galilia — gemeint ist wohl der Aufstand im Jahre 4 vor Christus — 
lorthin deportiert worden waren. In jedem Falle wird er dort eine Anzahl seiner 
Jugendjahre verbracht und, schon zum Verstandnis des synagogalen Gottes- 
lienstes, das Griechische griindlich erlernt haben, das er spater wie seine zweite 
Muttersprache zu handhaben wuBte. 

Denn mochte sein Vater auch das rémische Biirgerrecht erhalten haben,®) 
o ist er doch in einer streng gesetzlich gerichteten, pharisiischen Familie auf- 
ewachsen, die eben, wenn jene alte Uberlieferung im Rechte ist, aus Palistina 
tammte und dann auch in der Umwelt griechisch-heidnischer Kultur die heimi- 
chen Sitten und die heimische Sprache zu pflegen wuBte’), wie etwa heute 


rrtiimlicherweise angenommen haben, daf Jesus, wie so manches andere, auch 
liese Dinge vbrausgewu8t und vorausverkindigt habe. Wir haben da dann aber 
nehrfach noch neben der jiingeren, unzuverlassigen Uberlieferung auch noch eine 
tere, getreuere; vgl.z.B.in der Frage, ob Jesus schon an eine Tatigkeit seiner 
Jiinger in der Heidenmission gedacht habe, Matth. 10, 23 mit 24, 14. 

5) Vgl. Hieronymus im Kommentar zum Philemonbrief, zu V. 23 daselbst. 

6) Nach Apostelgeschichte 22, 28 besaf er es sogar schon bei der Geburt des 
-aulus. Doch dann hatte er kaum als Kriegsgefangener deportiert werden kénnen. 
is bleibt die Méglichkeit, daB er dieses Vorrecht erst spater erhalten hat. 

7) Apostelgeschichte 23,6 nennt sich Paulus einen Sohn von Pharisdern, 
ind Philipper 3, 5 hebt er nicht blo& im allgemeinen seine jiidische Herkunft (aus 
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manch wackere Vertreter des AuSendeutschtums inmitten einer andersartiger 
vélkischen und sprachlichen Umgebung. In tiefere Beriihrung mit heidnisch.- 
hellenistischer Kultur ist Paulus weder damals noch spiter gekommen. 

Den glanzenden Mittelpunkt jiidischen Geisteslebens bildete nun zu det 

Zeit immer noch Jerusalem, wenn es auch die Rolle der politischen Haupt: 
stadt des Landes an Caisarea am Meere hatte abtreten miissen. Dorthin nack 
der alten Tempelstadt hat der Vater den heranwachsenden Sohn geschickt. 
damit er daselbst in alle Geheimnisse des Scharfsinns und der Gelehrsamkeit 
rabbinischer Theologie eingeweiht wiirde. Mit gréBtem Hifer stiirzte er sich, 
unter Leitung Rabban Gamliels des Alteren (Apostelgesch. 22, 3), in diese Stu- 
dien. Galt es doch fiir den Rabbinismus, das ganze Leben der Frommen in 
genauester Weise zur Ehre Gottes und als Vorbild fiir die breite Masse nach 
rituellen Vorschriften zu ordnen, Vorschriften, die noch weit iiber das hinaus- 
gingen, was einstmals in dem alten mosaischen Gesetze geboten worden war. 
Paulus hatte sogar den Ehrgeiz, in Theorie wie Praxis der pharisiischen 
Lebensgestaltung es allen seinen Altersgenossen zuvorzutun, vgl. Galater 1, 14. 
Auch spater als Christ ist er immer der Mann der Theorie und Praxis zugleich 
gewesen, worin nicht zum mindesten seine geistige GréBe wurzelte. 
_ Er wird wenig alter als Christus gewesen sein. So war er iiber das Jiinglings- 
alter bereits hinaus, als die von jenem entfachte Bewegung im jiidischen Lande 
ihre Kreise zog. Er hat Jesus wohl damals gesehen (vgl. 2 Korinther 5, 16), 
aber irgendwie tiefer berithrt wurde er von ihm nicht. Wirklich ernst genommen 
hat er die ganze Bewegung wohl iiberhaupt erst, als er sah, wie trotz der Hin- 
richtung des Fiihrers die Schar seiner Schiiler und Bekenner wuchs. Und nun 
wurde er der heftigste Bekaimpfer und Verfolger des ,,Weges‘‘, wie der alteste 
Name fiir die junge Christenheit lautete.®) 

Man hatte sich im christlichen Lager bei aller Pietat gegen das vaterliche 
Gesetz doch schon von wesentlichen Stiicken pharisiischer Lebenspraxis los- 
gemacht. Und da die Rabbinen zwischen den Vorschriften des alten Gesetzes 
und dem, was sie selbst dazu lehrten, keinen Wertunterschied mehr machten, 
so war der, der ihren Weg nicht ging, ihre Halacha nicht befolgte, ein Verachter 
des Gesetzes und damit ein Feind Gottes, den man ausrotten muBte, falls er 
sich nicht bekehrte. Es kam hinzu, daf ein Stephanus sogar die einstige Er- 
bauung des Tempels in Jerusalem als religidsen Irrweg bezeichnet hatte (vgl. 
Apostelgesch. 7, 47ff.) — eine Ketzerei, die er mit dem Tode bien mubBte, 
und die auch den Kifer des Pharisiers Paulus entflammte. Er war es fortan 
vor allen, der die Christen in ihren Hiusern aufstéberte und Gefaingnis- und 
Priigelstrafen tiber sie verhingen lieB (vgl. z. B. Apostelgesch. 22, 19). 

Irgendwelche persénliche Krankung seitens der Glaubigen wird er schwer- 


dem Stamme Benjamin) hervor, sondern bezeichnet sich auBerdem noch als Hebrier 
aus hebraischem Hause. ,,Unter Hebriaern sind in der Kaiserzeit aramdisch redende 
Palistinajuden zu verstehen“‘, Adolf Deif mann, Paulus, eine kultur- und religions- 
geschichtliche Skizze, 2. Aufl., Tiibingen 1925. 8.72 Anm. 

8) Vgl. Apostelgesch. 24, 14. Die dem rhetorischen Stil zuliebe etwas un- 
gewohnlich gestellten Worte werden hier zu tibersetzen sein: Gema& der Sekte, die 
sie Weg nennen, diene ich dem vaterlichen Gott. 
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ich erfahren haben. So fallt der groBe Fanatismus des Mannes auf, zumal uns 
uch sein Lehrer Gamliel (griechisch: Gamaliel) sowohl in der jiidischen wie 
ler christlichen Uberlieferung (vgl. Apostelgesch. 5, 34ff.) trotz aller Gesetzes- 
reue als ein milder Mann geschildert wird, wenn es auch nicht er oder sein 
Sohn Simeon ben Gamliel I. gewesen ist, wie man gemeint hat, der 500 Schiiler 
n griechischer Weisheit unterrichtet haben soll, sondern erst sein Enkel 
Rabban Gamliel IT.°) 

Moderne Seelenerkundung sieht wohl mit Recht in solch ibermaBig betonten 
xefiihls- und Willenskomplexen, wie wir sie hier bei Paulus finden, die natiir- 
iche Gegenwirkung gegen gewisse Stauungen und Stérungen im Gemiitsleben. 
Mian vermutet, daB der Fanatiker gerade durch die Uberbetontheit gewisser 
Seiten seines Fiihlens und Wirkens etwas verdecken will, vielleicht unbewuBt 
rerdecken will, namlich ein Gefiihl des Unbefriedigtseins oder gar der eigenen 
Minderwertigkeit. Da®B das auch fir Paulus zutrifft, hat besonders Oskar 
>fister in einem lesenswerten Aufsatz der Wiener Zeitschrift Imago zu zeigen 
rersucht.4°) In einem wichtigen Punkte war naimlich der junge Pharisier trotz 
ler Begeisterung fiir das viaterliche Gesetz doch von ihm unbefriedigt geblieben. 
is verbot zwar die Begierde — so im zweiten Buche Mosis 20, 17 — war aber 
Licht imstande, sie wirklich zu meistern, ja, rief sie nach seiner eigenen schmerz- 
rollen Erfahrung gerade durch das Verbot erst recht ins Leben! Das machte 
hn tief ungliicklich, wie er spaiter einmal im Romerbrief sehr eindrucksvoll 
reschildert hat (7, 7 bis 24), und dies Gefiihl der Minderwertigkeit, das ihn er- 
illte, rief in ihm wohl wie mit Naturnotwendigkeit nach einer Siihne, einem 
Ausgleich. So wird es zu jenem Gesetzesfanatismus gekommen sein, unter dem 
1icht bloB der Ehrgeiz seiner Altersgenossen, sondern vor allem auch die junge 
thristengemeinde zu leiden hatte. Paulus sagt zwar nicht, welche Art von Be- 
tierde sich ihm so machtig erwiesen, aber wir werden hier kaum an etwas anderes 
ils an das geschlechtliche Gebiet denken diirfen. Zum mindesten hat sich da 
Paulus dann wohl seinen Gedanken und Phantasien gegeniiber ohnmachtig 
yefiihlt, und gerade das Denken an die Siinde der Unzucht galt, wie wir dem 
‘almudischen Traktat Joma (29a) entnehmen kénnen,") fiir schlimmer als die 
Siinde selbst. 

Von den Zeiten Herodes des GroBen her hatte Jerusalem wohl noch engere 
Beziehungen zu der groBen arabischen Stadt Damaskus. Nun wurde im ,,Hohen 
Rat, der héchsten damaligen jiidischen Verwaltungs- und Gerichtsbehérde, 
»ekannt, da die Pest der neuen Lehre schon bei den damaszenischen Juden 
Kingang gefunden habe, und Paulus machte sich anheischig, die vor der Hand 
vohl noch nur wenigen Christen unter ihnen aufzuspiiren und gefangen zur 
Aburteilung nach Jerusalem zu bringen, bevor der ,,Weg‘‘ dort weitere Ver- 
oreitung gefunden. 

*) Vegi. Strack-Billerbeck, Kommentar zum N.T.aus Talmud und Mi- 
jrasch II, Miimchen 1926, S. 637f. und in Bd. IV im Exkurs 15 (V, E) die An- 
merkungen 1 und s. Durch die Giite des Herrn D. Billerbeck konnte ich in den 
betreffenden Korrekturbogen Einsicht nehmen. 

10) Die Entwicklung des Apostels Paulus. Eine religionsgeschichtliche und 


psychologische Skizze“, Jahrg. 1920, Heft 3, S. 243 bis 290, bes. 271 ff. 
11) Vgl. Strack-Billerbeck, a. a. O. III, 8. 373. 
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Noch war er nicht ganz am Ziele seiner Reise angelangt, da kam seine groB 
Stunde, die ihn zwang, das Steuer seines Lebensschiffes rasch herumzuwerfen 
Er hatte eine Erscheinung Christi, die ihn nicht bloB zum Glaubigen, sonder 
auch, was damals noch etwas ganz Neues war, zum berufsmaBigen Heidenaposte 
machte. Ob er zu der Zeit trotz alles AuBeren Wiitens von der neuen Lehre doc! 
schon innerlich erfaft gewesen ist, wissen wir nicht. Man hat es oft vermutet 
aber irgend einen zuverlissigen Anhaltspunkt haben wir dafiir nicht. Die Wort 
in Apostelgesch. 26, 14, die bei seiner Bekehrung fallen: ,,Es ist hart fiir dich 
wider die Stacheln zu lécken,“ gehen nach dem Zusammenhang der Stelle nich 
auf ein inneres sich Wehren gegen die neue Bewegung, sondern darauf, daB e 
sich in die ‘hun einmal unvermeidliche Ausbreitung des christlichen Glauben 
nicht fiigen wollte. Und wenn er auch die Ohnmacht des Gesetzes zu wirksame 
Bekaimpfung der Begierde fihlte, so folgte daraus noch keineswegs fiir ihn 
da8 er sich von einem etwaigen Anschlusse an das Christentum eine starker 
Wirkung versprach. Denn dann hatte er von diesem eine so tiefgreifende Wand 
lung des inneren Menschen erwarten miissen, wie sie spater erst durch ih1 
selbst als Erlebnisméglichkeit auf dem Boden des Christentums der erlésungs 
bediirftigen Menschheit dargeboten wurde! 

Paulus selbst hat keineswegs die Empfindung gehabt, da er damals, al 
er die Gemeinde verfolgte, auch nur einigermafen reif fiir den neuen Glauber 
gewesen sei. Sein ganzes damaliges Leben galt ihm spater als ein ginzlich ver 
pfuschtes und verfehltes, eine ,,tote Geburt‘‘, wie er 1 Korinther 15, 8, sich aus 
driickt, von sich aus ganz unfahig zum Schauen und Erkennen — und dennocl 
leuchtete ihm das Licht Christi! 

Was er damals vor Damaskus wirklich erlebte, und welches die Ursache1 
seines Erlebens waren, gehért zu den groBen Riatseln der Religionsgeschichte 
die uns stets von neuem die Grenzen unseres wissenschaftlichen Erkennens zun 
BewuBtsein bringen werden. Da8 er schon friiher Erscheinungen gehabt ode: 
visionir veranlagt gewesen sei, wie man gemeint hat, davon wissen wir nichts 
Jetzt schaute er den verstorbenen Christus, der ihm bisher nur ein gottverfluchtei 
Neuerer gewesen, schaute ihn in himmlischer Glorie, mit emem Widerschein: 
iiberirdischen Leuchtens auf seinem Angesichte (vgl. 2 Korinther 4,6). Unc 
diesem auBeren Licht entsprach ein Geisteserlebnis, ein inneres Gotteslich 
mit einer Reihe neuer, plétzlich auftauchender Erkenntnisse (Galater 1, 12ff. 
1 Korinther 2, 10), die sich sowohl auf das Heilsmittlertum Jesu bezogen, al 
auch auf seine Berufung zum Gesandten dieses Heilsmittlers — nicht an das 
jiidische Volk, was, menschlich betrachtet, wohl am nichsten gelegen hatte 
sondern an die groBe, weite Vélkerwelt! Und mochte er schon seine neue Er. 
kenntnis Christi als einen nach seiner Vergangenheit unverdienten Akt géttlicher 
Gnade betrachten, so noch viel, viel mehr seine Berufung zum Heidenapostel 
Denn diese ergab sich ihm keineswegs etwa unmittelbar aus seiner Bekehrung 
hatte doch bis dahin noch niemand das Problem der Heidenmission systematisck 
ins Auge gefaBt.!2) Wenn man sich das alles in Ruhe klar macht, wird man die 


12) Nach Matth. 24, 14 hatte zwar schon der geschichtliche, nach 28, 19 der auf 
erstandene Christus den Uraposteln den Befehl zur Mission unter allen Vdélkerr 
gegeben, aber diese Stellen bilden doch wohl nur den Niederschlag einer spaterer 
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anze Fiille des Damaskuserlebnisses nicht als den sich von selbst ergebenden 
\bschlu8 einer inneren Entwicklung des Mannes betrachten diirfen. Von dem 
inen bereits besprochenen Punkte abgesehen, wissen wir von dieser Entwicklung 
u wenig, als daB es methodisch zulassig wiire, das x des Damaskuserlebnisses 
urch das x jener Entwicklung erklaren zu wollen. Man kommt hier wissenschaft- 
ch nur weiter, wie man auch sonst bei schwierigen, an sich unlésbaren Fragen 
yeiterkommt, durch Analogieschliisse, indem man die Bekehrungsgeschichten 
nd mystischen Erlebnisse anderer Persénlichkeiten heranzieht, die in der Re- 
gionsgeschichte eine Rolle gespielt haben. Und da ergibt sich dann, wie das 
or allem Emil Mattiesen, ein Nichttheologe, gezeigt hat,!*) daB wir in solchen 
‘allen mit mehr oder minder groBer Wahrscheinlichkeit mit dem Einbruch 
euer, seelischer Bestinde in das Gemiitsleben eines Menschen rechnen miissen. 
sestande, die aus einem iiberindividuellen und tiberbewuBten Zusammenhang 
ller Dinge herstammen. Nur, daB sich diese neuen Komplexe des Seelenlebens, 
oll nicht die Einheit des individuellen Bewu8tseins aufgehoben werden, mit 
en bereits vorhandenen mannigfach zu mischen pflegen, sie auf diese Weise 
reilich vielfach neu gestalten. 

Das erleben wir auch bei Paulus. 

Sein Leben war dem Dienst des angeblich wahren Heilsmittlers, des mosai- 
chen Gesetzes, gewidmet gewesen. Dieselbe Rolle, die dieses bis dahin bei ihm 
espielt, spielt nunmehr Christus. Ihm gilt fortan alles Denken und Handeln 
ieses innerlich so reichen und energischen Menschen. Auch das Gesetz war 
ir Paulus der Heilsmittler gewesen, d. h. der Weg, um Gottes Wohlgefallen 
u erringen und dereinst beim groBen Weltgericht als gerechtfertigt dazustehn. 
fur den Rabbinismus bestand das Himmelreich auf Erden darin, daB Gott 
einem Volke sein heiliges Gesetz gegeben hatte, und wer es regelmafig befolgte, 
. B. zwei- oder dreimal des Tages die vorgeschriebenen Gebete sprach, der setzte 
ich damit bei Gott in Gunst, der konnte hoffen, dereinst im Gericht zu bestehn. 
Jas war das Heilsmittlertum des Gesetzes, wie es Paulus bisher vertreten. 

Jesus und die Urgemeinde hatten diesen starken Ritualismus nun schon 
rheblich erweicht, indem der Schwerpunkt der sittlichen Betatigung auf die 
irfiillung der Liebespflicht gelegt wurde, selbst auf die Gefahr hin, dai damit 
lie Beobachtung religids-kultischer Gebote gelegentlich zuriickstehn muBte. 


\uffassung. Denn nach dem Bericht der Apostelgeschichte denkt ein Petrus oder 
johannes gar nicht daran, irgendwie Heidenmission in gréBerem Stil zu treiben. 
1s bedarf ganz besonderer Ansté8e aus der iibersinnlichen Welt, damit sich Petrus 
n einem Einzelfalle dazu entschlieBt, unbeschnittenen Heiden wie dem Hauptmann 
‘ornelius und seiner Sippe das Heil zu verkiindigen. So sagt denn Petrus in diesem 
jusammenhange, Apostelgesch. 10,42, von dem auferstandenen Christus auch 
ur: Er hat uns geboten dem (jiidischen) Volke zu predigen. Die in der Pfingst- 
reschichte erwihnten Proselyten und der nach Kap. 8 vom Evangelisten Philippus 
ekehrte Kimmerer der ithiopischen Kénigin werden daher als beschnittene und 
omit ganz zum Judentum iibergetretene Heiden zu werten sein, kommen mithin fir 
sere Frage nicht in Betracht. 

18) Vgl. sein epochemachendes Werk: Der jenseitige Mensch, eine Ein- 
iihrung in die Metapsychologie der mystischen Erfahrung, Berlin und Leipzig 1925, 
yes. S. 313ff. Fiir so manche solcher mystischen Erfahrungen ist z. B. das plétzliche 
\ufleuchten einer ganzen Reihe von neuen Erkenntnissen kennzeichnend. 
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,.Barmherzigkeit will ich, nicht Opfer,“ so hatte Jesus den Hauptinhalt de 
gottlichen Willens mit Worten von Hosea 6,6 zum Ausdruck gebracht, Ma 
thaus 9, 13 und 12, 7. Die Pharisaéer hingegen lehrten, scheinbar viel fromme: 
Zuerst kommt unter allen Umstinden die Riicksicht auf Gottes Ehre, il 
gegentiber mu jede Riicksicht auf Menschen und deren Wohl ohne weiter 
zurickstehen. Hier lag der tiefste Gegensatz zwischen den Rabbinen und dei 
Meister von Nazareth. Immerhin hatten letzterer und seine ersten Jiinger a 
der Unverbriichlichkeit des alten Gesetzes und seinem Tempelkult grundsiatzlic 
wenigstens doch noch festgehalten. ,,Das ging nun so, so lang es ging,“ d. | 
solange, als das Evangelium sich im wesentlichen nur unter Angehérigen dé 
judischen Volkes ausbreitete, wenn auch schon eine gewisse Unklarheit iibe 
den eigentlichen W ert des Ritualgesetzes dabei mit in den Kauf genommen werde 
mute. Sobald sich aber der neue Weg auch unter Heiden verbreitete, wurd 
die Frage nach dem religidsen Wert von Zeremonien brennend, die den nur 
mehrigen Anhangern der Lehre durchaus nicht so von vornherein im Blut 
lagen, wie den geborenen Juden. Und das ist nun das groBe Verdienst, das sic 
Paulus um die Gestaltung der christlichen Religion gleich damals in den Zeite 
ihres Werderis erworben, da8 er hier klar und entschieden reinen Tisch gemack 
hat. Zwar der auf Erden wandelnde Christus, das weiB auch er, war ,,unter da 
Gesetz geboren“, Galater 4,4. Aber der gekreuzigte und in eine ganz neu 
Lebenssphare erhobene bedeutet ihm das Ende des Gesetzes. Es ist von nu 
an nicht mehr heilsnotwendig, die Heiden brauchen von seinen rituellen Be 
stimmungen nichts mehr zu erfiillen. 

Durch diesen Radikalismus kam der Apostel mit den Saulen der Mutter 
gemeinde zu Jerusalem in schweren Konflikt. Sie waren zwar einsichtig genus 
von den bekehrten Heiden keine Beschneidung zu verlangen. Aber sie wollte: 
doch die Herrschaft des Gesetzes insoweit aufrecht erhalten, als sie von de 
Heidenchristen die Beobachtung derselben vier Reinheitsgebote verlangter 
welche in Kap. 17 und 18 des dritten Buches Mosis den im heiligen Land 
wohnenden Heiden auferlegt worden waren. Nach dem Bericht der Apostel 
geschichte soll sich Paulus und sein Mitarbeiter Barnabas diesem Verlange: 
willig gebeugt haben, als sie nach Jerusalem kamen, um hier die Streitfrag 
wegen der gesetzlichen Verpflichtungen der Heiden zu klaren. Wir haben abe 
eine Paralleldarstellung von des Apostels eigener Hand in Galater Kap. 2, un 
hier schaut die Sache anders aus. Hier betont er ausdriicklich, daf8 man damal 
in Jerusalem zu der Darlegung seines gesetzesfreien Evangeliums nichts hinzu 
zufiigen sich veranlaBt gesehen habe, V. 6, mochten auch gewisse Leute it 
der Gemeinde am Werke gewesen sein, ihn zu Halbheiten zu bestimmen. 

Der Bericht der Apostelgeschichte bedarf daher der Kritik. Es wird anssicl 
schon richtig sein, daB man seinerzeit in Jerusalem bemiht gewesen, di 
Beobachtung jener vier Reinheitspunkte aus dem dritten Buche Mosis von gewisset 
Heidenchristen zu fordern, nimlich von den ,,Briidern in Antiochien, Syrie1 
und Kilikien“, wie es Apostelgesch. 15, 23 heiBt. Das bedeutet wohl, daB die 
sogenannte Aposteldekret ohne Anwesenheit des Paulus bereits zu einer Zei 
aufgestellt worden ist, als die Heidenmission tiber Syrien und Kilikien noch nich 
hinausgedrungen war. Als er dann aber nach Jerusalem kam, da konnte e 
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shon auf weitere Missionserfolge in Cypern, Pisidien und Lykaonien hinweisen. 
ind da die Christen dieser Gegenden unter den Adressaten des Aposteldekretes 
shlen, wird man annehmen diirfen, daf es eben in eine friihere Zeit fallt, als die 
postelgeschichte berichtet. Bei der Anwesenheit des Paulus in Jerusalem ist 
; dann nicht mehr erneuert worden. 

Obwohl er nun aber mit der Anerkennung seines Standpunktes bei den 
aulen der Muttergemeinde schlieBlich durchgedrungen war, muBte er es hinterher 
och noch erleben, da man schwere Bedenken trug, sich mit Briidern aus dem 
feidentum, die nicht die jiidischen Speise- und Reinheitsgesetze beobachteten, 
n einen Tisch zu setzen. Aber er ist seinen Weg unbeirrt weiter gegangen. Er 
iochte wohl fiir seine eigene Person gelegentlich dem jiidischen Ritualismus, 
ie er selbst 1 Korinther 9, 20, sagt, Zugestandnisse machen, aber iiber die 
esetzesfreiheit der Heiden hat er stets die Hand gehalten und sich auch nicht 
escheut, als Petrus in dieser Frage zu Antiochien eine zweideutige Haltung 
mnahm, ihn vor der ganzen dortigen Gemeinde auf das Widerspruchsvolle 
‘ines Verhaltens hinzuweisen, weil er in ihm eine heuchlerische Unaufrichtigkeit 
*blickte, Galater 2, 11 ff. 

Die innere Kraft aber, das alte Gesetz mit seinen vielen Ritualbestimmungen 
ls heilsnotwendig abzulehnen, zog er aus seinem neuen Verhiltnis zu dem neuen 
leilsmittler Christus. Daran, daB dieser als ein von Gott Verfluchter am 
reuze gestorben, daran hielt auch der Christ Paulus noch fest. Denn im 
inften Buche Mosis (21, 23) stand geschrieben: ,,Verflucht ist, wer am Holze 
angt‘‘, und diese Auffassung blieb fiir den Apostel auch nach dem Damaskus- 
rlebnisse noch maBgebend (vgl. Galater 3, 13), gewann aber fiir ihn einen neuen 
inn. Es war jetzt nicht mehr der Fluch fiir eigene Verfehlungen gegen Gott, 
er Christus getroffen, sondern der Fluch der Siinde tiberhaupt, den er in 
ellvertretendem Leiden auf sich nahm, um auf diese Weise die ganze 
amalige Menschheit von ihren sie von Gott trennenden Vergehungen zu ent- 
ihnen. 

Im Hintergrund dieser seiner neuen Anschauung stand die diistere Auffassung 
on der allgemeinen Verbreitung ungesiihnter Schuld von Adams Zeiten her, 
me Auffassung, die er aus seiner jiidischen Vergangenheit itibernahm, aber 
isofern noch verscharfte, als er auch den Siindenfluch, unter dem sein eigenes 
olk stand, stark betonte, Romer 2,1ff. Eine solche Anschauung von der 
esamten Menschheit als einer einzigen groBen Masse des Verderbens findet sich 
ei dem geschichtlichen Jesus noch nicht. Sie hat auch unbeschadet des groBen 
ttlichen Ernstes, der in ihr steckt, ihre starke Einseitigkeit und nicht selten 
1 einer ungerechten und lieblosen Beurteilung vor allem des Heidentums Anla8 
egeben. Bei Paulus ist sie aber wichtig als Voraussetzung fiir seine Erlésungs- 
hre. Durch letztere hat er wie kein anderer dem christlichen Denken fast bis 
uf den heutigen Tag seinen Stempel aufgedriickt. Es liegen in ihr auch zweifellos 
roBe Trost- wie BuBmotive, und doch léBt sich nicht leugnen, daf hier bei 
ler grundsitzlichen Ablehnung des mosaischen Gesetzes doch wieder ein 
idischer Kultgedanke, der des Gott dargebrachten blutigen Opfers, in 
as christliche Denken hineingekommen ist. 

Schon der geschichtliche Christus hatte der Erléser sein wollen. Und doch 
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waren seine Erlésungsgedanken, so weit wir noch sehen kénnen, anders orientiert.™ 
Auch er wollte eine neue Gerechtigkeit und Frieden mit Gott seinem Volke 
bringen, aber er fihlte sich bevollmachtigt, durchaus ohne den Gedanken ar 
seinen bevorstehenden Tod dem reuigen Siinder die Vergebung seiner Schulc 
zuzusprechen, wie er das am anschaulichsten durch das Gleichnis vom verlorener 
Sohne (Lukas 15, 11ff.) zum Ausdrucke gebracht hat. Nur ganz vereinzel! 
ist in die Uberlieferung seiner Ausspriiche die Vorstellung von einer Siihne: 
bedeutung seines Todes eingedrungen, so in die Abendmahlsworte Mattiaus 26, 28 
Dieser Gedanke ist aber durchaus als das geistige Higentum erst des Paulu: 
zu betrachten. Bei ihm steht er im Mittelpunkte seiner Heilsverkiindigung 
und er hat es ausdriicklich betont, Galater 1, 12, daB er diese nur auf inspirati 
vem Wege empfangen hatte, nicht als miindliche Uberlieferung von Christus 
oder den Uraposteln her.) 

Neben dem Siithnetode Jesu hat er nun seine Auferstehung aus dem 
Grabe verkiindigt. Das war an sich gewiB kein Novum gegeniiber der ur. 
apostolischen Predigt. Und doch wufte er sich auch in diesem Punkte vor 
menschlicher, Uberlieferung in wesentlichem unabhingig. Denn den Beweis 
fiir Jesu Auferstehung, der ihm vollauf geniigte, sah er in dessen Erscheinung 
die er vor Damaskus erlebte. Sie mu8 etwas so Lebensvolles und der Raumwelt 
Angehoriges gehabt haben, daS Paulus sie nicht etwa bloB als eine aus det 
himmlischen Welt gewirkte Vision gewertet hat,'*®) wie das der Verfasser det 
Apostelgeschichte augenscheinlich tut, der die kérperhaften Erscheinunger 
des Auferstandenen schon am Himmelfahrtstage abgeschlossen sein liBt. 

Die Auferstehung Jesu ist unserem Apostel nun aber nicht etwa bloB die 
gottliche Bestatigung der Messianitait Jesu, wie den Uraposteln, sondern zu. 
gleich die Entbindung positiver, Leben schaffender, géttlicher Krafte 
wie er sie selbst in seiner Damaskuserfahrung erlebt hatte. Auch das war eir 
Gedanke, der fiir die Folgezeit von ungeheurer Bedeutung werden sollte. Das 
Christentum nicht bloB ein Willensappell, auch nicht blo8 ein Trost fiir arme 
Siinder, sondern zugleich eine Leben schaffende Macht durch die Kraft des 
heiligen Geistes Christi! Die bloBe Vergebung bisheriger Sinden niitzt dem 
Menschen nichts, wenn nicht zugleich die Siinde selbst in ihm tatkraftig tiber- 
wunden wird. So gibt es auch fiir den einzelnen Glaubigen, so lehrte Paulus auf 
Grund seiner eigenen Erfahrung (vgl. Rémer 6, 5ff.), ein Auferstehen aus dem 
Tode, nimlich aus dem Tode von Siinde und Schuld, ein Auferstehen zu einem 
neuen, nunmehr Gott geweihten, aber auch gesetzesfreien Leben. Denn das 
Gesetz herrscht nur in dieser Zeitlichkeit (Rémer 7,1), und ihr ist der Christ 
enthoben. So schattet sich also in dem Schicksal des Glaubigen mutatis mutandis 


14) Vgl.meine Schrift: Die Erlésergedanken des geschichtlichen 
Christus, Kénigsberg 1911. 

15) 1 Korinther 15, 3 sagt er nur, daB er seine Lehre ,,empfangen“ habe. Uber 
etwaige Quellen derselben spricht er dort nicht. 

16) Uber die schwierige Frage nach dem Tatsichlichen dieser Erscheinung habe 
ich mich in der Zeitschrift fiir Parapsychologie 1928, Heft 2, 8. 95ff. etwas nahe 
ausgesprochen. Es kommt da die Méglichkeit einer sog. Materialisation in 
Frage. Zur Deutung der Auferstehung Jesu an sich vgl. meine Schrift: Das Geheim- 
nis der Auferstehung Jesu, Leipzig 1921. 
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las Schicksal Christi ab. Tod und Auferstehen Jesu waren fiir Paulus nicht bloB 
eschichtliche Tatsachen einer zuriickliegenden Vergangenheit, sondern Leben 
pendende Kriafte fiir alle Gegenwart. Er fiihlte sich vom Geiste Gottes so stark 
rfaBt, daB er gelegentlich gleichsam mit Gottes Gedanken zu denken sich be- 
vuBt sein konnte, 1 Korinther 2, 10ff. Ja, er wuBte sich, zum mindesten in 
kstatisch gehobenen Momenten, wie von Christus besessen; vgl. Galater 2, 20, 
vo er dessen Leben in ihm von seinem gewéhnlichen Glaubensleben im Fleische 
interscheidet. Mit solchen Gedanken und Erfahrungen hat die Mystik in das 
Jhristentum Einzug gehalten, sofern fiir ihr Wesen das Zuriickdraingen des 
iormalen BewuBtseinsstandes des Glaubigen kennzeichnend ist. Es liegt hier 
ein Einflu8 hellenistischer Mystik vor, wie man gemeint hat, sondern nur 
lie Auswirkung persénlicher Erfahrungen des Apostels. | 

Zu seinen mystischen Erlebnissen gehérte u.a. das sogenannte Zungen- 
eden, die Glossolalie, d. h. die Fahigkeit in einer ganz neuen, anscheinend erst 
d hoe gebildeten Sprache zu reden (vgl. 1 Korinther 14, 18). Auch ein Petrus 
at nach Apostelgesch. 10, 46, bei dem Hauptmann Cornelius und seiner Sippe, 
jungenrede erlebt. Und auch an sonstigen mystischen Erlebnissen, die auf das 
Nalten des Geistes Gottes zuriickgefiihrt wurden, war die Alteste Zeit des 
yhristentums sehr reich, wie ja der Bericht der Apostelgeschichte, mag auch die 
egende einiges vergrébert haben, immer wieder zeigt. Ich erinnere nur an das 
-fingsterlebnis, das Reden in nicht gekannten, aber bereits existierenden Sprachen, 
lso etwas Ahnliches wie die Glossolalie, aber doch von ihr zu unterscheiden. 
fégen sich nun aber bei Paulus und in den paulinischen Gemeinden ahnliche 
ibernormale Wirkungen gezeigt haben, das wichtige Neue ist hier doch das, 
iaB dem Apostel der Geist Gottes zugleich auch die Kraft eines neuen sitt- 
ichen Lebens geworden ist. So bereitet ihm z. B. nach 1 Korinther 7,7 die 
eschlechtliche Enthaltsamkeit keine Pein mehr wie in friiheren Zeiten.!’) Die 
reisteserfahrung ist damit ethisiert. Sie hat aber zugleich auch eine viel 
ersOnlichere Note bei ihm erhalten als in den Erlebnissen der altesten Gemeinden. 
Jenn fiir ihn gehdren der Geist Gottes und der verklarte Christus noch 
iel enger und inniger zusammen, als es bisher schon der Fall gewesen. 

In der Verkiindigung des geschichtlichen Jesus hatte eine sachliche Gréfe 
n Mittelpunkt seiner Gedanken gestanden, das messianische Gottesreich, das 
1m in gewissem Sinne schon gegenwirtig war, in den leiblichen und seelischen 
Virkungen, die von ihm ausgingen. Es widerstrebte ihm, von sich selbst direkt 
jel zu reden, schon aus einem angeborenen Gefiihl der Keuschheit heraus, 
rie es groBen Naturen oft eigen ist. Bei den Uraposteln stand dann seine Person 
aturgema8 schon viel mehr im Mittelpunkt ihrer Predigt, zumal da durch die 
\uferstehungserscheinungen und das Pfingsterlebnis der Glaube an ihn neue 
‘ahrung erhalten hatte. DaB aber die seelische, Leben weckende Gemeinschaft 
1it dem verklarten Christus ein wesentliches Stiick urchristlicher Froémmig- 
eit geworden ist, geht doch im wesentlichen erst auf den Einflu8 des Paulus 


17) Ahnlich liegt die Sache in der berithmten, uns von Dr. Doddridge erzahlten 
ekehrungsgeschichte des 1745 verstorbenen englischen Obersten James Gardiner. 
‘in Vergleich zwischen beiden Bekehrungsgeschichten ist tiberhaupt recht lehrreich. 
ei Mattiesen, a.a.O., S. 26f., 157, 203, 227. 
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zurick. Durch ihn als ersten, kann man sagen, hat die christliche Religion die 
Note des Persénlichen, Warmherzigen bekommen, die zweifellos ihre Starke 
ausmacht. Nur la8t sich dabei eines nicht verkennen. Indem die Menschen den 
Glauben an Christi Person in den Mittelpunkt religidsen Denkens und Fiihlens 
rickten, haben sie es sich manchmal ein wenig leicht gemacht, wenn es galt, 
die sehr ernsten und strengen Gebote des Meisters im praktischen Leben immer 
zu befolgen. Und das fihrt uns nun im Unterschiede von dem verklarten 
zurick auf den geschichtlichen Christus. Denn wenn Paulus fast nur von 
dem Gekreuzigten und Auferstandenen gesprochen hat, so kam dabei der auf 
Erden wandelnde entschieden zu kurz. Die Bedeutung einer so groBen, gott- 
erfiillten Pers6nlichkeit wie Jesus kann ja nicht darin bestanden haben, daB sie 
vom Schauplatze des Lebens und Wirkens abgetreten, weshalb es denn auch 
immer wieder die Aufgabe der neutestamentlichen Wissenschaft bleiben wird, 
das, was der auf Erden Wandelnde gewollt und gedacht hat, seine Erlésergedanken 
wie seine Gebote, médglichst kraftig und deutlich herauszuarbeiten. 

Mit gesundem religidsen und sittlichen Instinkt haben sich ja auch sehr 
bald nach der Zeit paulinischen Wirkens die fiihrenden Képfe der Kirche be- 
miiht, all die kennzeichnenden Uberlieferungen aus Leben und Lehre Jesu zu 
sammeln, auf die unser Apostel nur sehr wenig Wert gelegt hatte. Denn fiir 
ihn war Christus doch im wesentlichen nur der Birger einer iitbersinnlichen 
Welt gewesen, sogar schon, bevor er im Abbilde menschlichen Fleisches auf dieser 
Erde erschienen war. Friiher als alle sonstige Schopfung erschaffen (Kolosser 1, 15), 
hatte er in himmlischer Glorie ein vormenschliches Dasein gefiihrt (Philipper 2, 6), 
ja, wie eine Verkérperung géttlicher Weisheit bei der Weltschopfung Gott zur 
Seite gestanden (Kolosser 1, 16) und auch spiterhin wie ein Stiick géttlicher 
Vorsehung an der Fiirsorge fiir das jiidische Volk nach seinem Auszug aus 
Agypten sich beteiligt (1 Korinther 10, 4); Gedanken, die uns heute sehr fremd- 
artig beriihren, die auch der geschichtliche Jesus noch nicht gehegt hat, bei 
Paulus eben erst anklingen, dann aber ahnlich vom Johannesevangelium ver- 
treten sind und bei der spaiteren Ausgestaltung der Lehre von der Gottheit 
Christi ihre Rolle gespielt haben. — 

Jesu Heilsmittlertum kommt nun dem einzelnen nur unter Voraussetzung 
des Glaubens zugute; damit gelangen wir zu einem weiteren wichtigen Punkt 
der Entwicklung. Wie kein anderer vor ihm hat Paulus den Glaubens- 
gedanken betont, und damit etwas rein Menschliches und allgemein Menschliches, 
was an Sitten und Uberlieferungen eines bestimmten Volkes nicht gebunden 
war und daher zur Grundlage einer Weltreligion werden konnte. 

Auf Grund des Glaubens werden wir gerecht vor Gott (vgl. Romer 3, 28), 
haben wir teil an der durch Christi Tod vollzogenen Siihne fiir unsere Siinden. 
Paulus verlangt von dem Glaubenden zunachst ein gewisses Opfer des Verstandes. 
So hat er es auch verschmiht, obwohl das neuere Gelehrte nicht glauben wollen, 
bei der religidsen und philosophischen Weisheit des Heidentums irgendwelche 
Anleihen zu machen, vgl. 1 Korinther 1, 18ff. Der Gliubige muB sich demiitig 
in die Eigenart géttlicher Heilsveranstaltung finden, die gerade dem Heilsmittler 
tiefste Erniedrigung nicht erspart hat. Und doch ist der Apostel iiberzeugt, daB 
sich dem, der sich durch Gott erleuchten und durch Gottes Tun belehren laBt, 
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ine Fille neuer, begliickender Erkenntnisse auftut, so daB er auch in dem 
cheinbar Widersinnigen jenes irdischen Geschehens eine héhere géttliche Ab- 
icht und Weisheit erkennen lernt (1 Korinther 2, 6ff.). 

Da der Mensch aber iiberhaupt zum rechtfertigenden Glauben gelangt, ist 
ir Paulus Gnade, nur géttliche Gnade, nicht des Glaubigen Verdienst, auch 
icht die Tat eines etwaigen freien Willens. Denn an einen freien Willen des 
lenschen, der das Gute aus eigener Kraft zu tun verméchte, glaubt der Apostel 
icht. Vielleicht, daB der Stammvater der Menschheit ihn gehabt hat, seine 
fachkommen haben ihn jedenfalls nicht mehr. Alles ist hier letztlich Gottes 
Verk, Segen und Unsegen, Siinde und Gerechtigkeit, Glaube und Unglaube. 
rott wirket in uns sowohl das Wollen wie das aus gutem Willen geschehende 
ollbringen, Philipper 2,13. Er erbarmt sich, wessen er will, und er verstockt, 
en er will, gleich wie der Hafner aus ein und derselben Tonmasse das eine GefaiB 
u rihmlicher, das andere zu unriithmlicher Verwendung herzustellen die Macht 
nd das Recht hat (Rémer 9, 18. 21). Selbst wenn er uns tadelt, darf ihn niemand 
regen seines Verhaltens zur Rede stellen wollen, denn wir besitzen nicht das 
echt, irgendwelche Anspriiche ihm gegeniiber zu erheben, ebendaselbst V. 19f. 

Freilich, wenn er das Bose will, wenn er die Siinde sogar in solchem Mae 
1ehrt, daB sie im Uberma8 siindig werde, Romer 7, 13, so geschieht das, um sie 
ls Mittel zum Guten zu beniitzen, um den Menschen zu demiitigen, damit er 
llein auf die Gnade vertraue. Denn, wo die Siinde zugenommen, da ist die 
made noch viel reicher geworden, Rémer 5, 20. ,,Gott hat sie alle in den Un- 
ehorsam eingeschlossen, damit er sich ihrer alle erbarme,“ ebendaselbst 11, 32. 

Nach dem Zusammenhang der letzteren Stelle bezieht sich das in deutlicher 
Jeise allerdings nur auf das jiidische Volk, auf dessen Gesamterrettung im 
uldigen Endgericht er in der Tat glaubt hoffen zu diirfen, ebendaselbst V. 26. 
b er eine ahnliche Erwartung auch in betreff der Heiden gehegt hat, ist nicht 
) klar, ja nicht einmal wahrscheinlich, da er immer wieder mit der Méglichkeit 
schnet, dafi Menschen im letzten Gericht verloren gehen kénnen. Und zwar 
urfte er dann an eine vollige, wenn auch vielleicht nur allmahliche Vernichtung 
er Siinder gedacht haben. Von ewigen Hdéllenstrafen spricht er niemals. Da- 
urch unterscheidet er sich von dem geschichtlichen Jesus. Das Endziel aller 
ntwicklung ist ihm, daB Gott in allen, die schlieBlich noch am Leben sind, 
lles sei, 1 Korinther 15, 28. 

Ubrigens finden wir doch auch Stellen in seinen Briefen, an denen er den 
eien Willen der Menschen vorauszusetzen scheint; besonders da, wo er alt- 
stamentarisches Anschauungsmaterial verwendet. Man nehme etwa das ein- 
rucksvolle Zitat aus dem zweiten Jesaja in Rémer 10, 21, wo sich Gott selber 
ariiber beklagt, daB er den ganzen Tag vergebens nach seinem ungehorsamen 
nd widerspenstigen Volke die hilfsbereiten Arme ausgestreckt habe! Trotzdem 
t nicht zu verkennen, wie stark ein Paulus das Schicksalhafte in der Mensch- 
eitsentwicklung betont. Gedanken, die bei dem geschichtlichen Jesus eben 
st leise anklingen (Matthius 11, 25; 22, 14; 25, 34), in der Folgezeit innerhalb 
er christlichen Kirche aber immer wieder sehr wichtig geworden sind. Dabei 
nd dann ja einige Denker, wie z. B. Schleiermacher, nicht davor zuriick- 
sschreckt, an das schlieBliche Heil aller Menschen zu glauben, mag es 
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sich auch zum Teil erst nach einer jenseitigen Entwicklung an ihnen verwirk. 
lichen. 

Kinen weiteren Beitrag zur Gestaltung der christlichen Religion hat danr 
Paulus durch seine Sakramentslehre geliefert. Gerade durch seine beider 
Sakramente, Taufe und Abendmahl, konnte der neue Glaube einen erfolgreicher 
Wettbewerb mit den damals weit verbreiteten heidnischen Mysterienreligioner 
und ihren Waschungen, Weihen und sakralen Mahlzeiten aufnehmen. Fiir di 
Auffassung des A postels aber von diesen beiden heiligen Handlungen ist vor allem 
das bedeutsam, da er die ihm so wichtigen Gedanken von der Heilskraft de: 
Todes Christi auch zum Verstindnis von Taufe und Abendmahl verwertet hat 

Die Ausbreitung der ersteren hatte damals noch nicht ganz gleichen Schriti 
mit der Verbreitung des Christentums tiberhaupt gehalten, vgl. z. B. Apostel 
geschichte 18, 25, wo erzahlt wird, daB der von Agypten nach Kleinasier 
kommende Christ Apollos erst hier von der christlichen Taufe etwas hort. Paulus 
hat sie auch nicht fir so wichtig wie Verkindigung der Heilsbotschaft selbst 
erachtet (1 Korinther 1, 14 bis 17). Sie war damals noch nicht eine Taufe auf der 
Namen des dreieinigen Gottes wie in der spiteren, kirchenrechtlich dann allein giil 
tigen Form, sondernnur auf den Namendes Herrn Jesus. In dieser Hinsicht stimmer 
Paulus und die Urgemeinde durchaus miteinander tiberein. Vgl. z. B. Apostel. 
geschichte 2, 38 mit Galater 3,27. Die bekannte Stelle Matthaius 28, 19, nack 
welcher der auferstandene Christus die Taufe auf den Namen des Vaters, des 
Sohnes und des heiligen Geistes gefordert haben soll, hat in dieser Form woh 
gar nicht im urspriinglichen Text des ersten Evangeliums gestanden, sondert 
ist erst der Niederschlag einer spiteren Auffassung, etwa aus dem zweiten Dritte 
des zweiten Jahrhunderts.**) 

Die Taufe wird in der Regel ein wirkliches Untertauchen in Wasser geweser 
sein. Daran hat dann Paulus mit seiner besonderen Ausdeutung angekniipft 
Sie ist ihm gleichsam ein Ertrinken, eine Taufe auf Christi Tod, ein mit ihm 
Sterben und Begrabenwerden, dem aber ein Mitauferstehen zu neuem Leber 
auf dem FuBe folgt, Romer 6, 3 Kolosser 2,12. So ist dem Apostel die Taufe nw 
die auBere Seite des inneren, entscheidenden Vorganges, der sich in dem glaubis 
gewordenen Subjekt abspielt, wenn es erstmalig den Einbruch neuer seelische1 
Komplexe und damit den Tod des alten und die Erschaffung des neuen Menscher 
in sich erlebt. An irgendwelche magischen Wirkungen, die gerade durch das 
Wasser vermittelt waren, hat dabei Paulus schwerlich gedacht. Das wesent: 
liche bei der Heilsaneignung bleibt ihm immer der Glaube. So ist von dieser 
an der genannten Kolosserstelle auch ausdriicklich die Rede. Wie wenig er ar 
eine unmittelbare Wirkung des Wassers denkt, diirfte auch daraus hervorgehen 
daB er zweimal von einer Wassertaufe redet, ohne daf diejenigen, denen dies¢ 
Taufe zugute kommen sollte, in direkte Berithrung mit dem Wasser kommen 
So wird 1 Korinther 15, 29 die stellvertretende Taufe Lebender fiir bereit: 
Verstorbene erwahnt und fiinf Kapitel vorher, V. 2, die einstmalige Taufe det 


18) Urspringlich lautete wahrscheinlich, wie wir dem Kirchenhistoriker Euse 
bius entnehmen kénnen, die Stelle nur so: ,,Gehet hin und machet alle Volker ix 
meinem Namen zu Jiingern, indem ihr sie lehret, alles zu halten, was ich euclk 
befohlen habe.‘ 
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Israeliten nach ihrem Auszuge aus Agypten. Sie lieBen sich damals, wie Paulus 
in kiihner Analogie zur christlichen Taufe schreibt, durch Wolke und Meer 
auf Mose als ihren Erretter taufen: die Wolke beschirmte und fiihrte sie, und 
das Wasser des Schilfmeeres stand wie eine Mauer zu beiden Seiten, so daB sie, 
ohne von ihm benetzt oder gar ertriinkt zu werden, durch es hindurchschreiten 
konnten. Wasser und Wolke sind dabei nur als die sinnlich wahrnehmbaren Re- 
prasentanten der Gnadenhilfe Gottes gedacht. — Von einer Siuglingstaufe héren 
wir bei Paulus, wie iberhaupt im Urchristentum, noch nichts. Wenn man aber 
spater immer wieder darum gestritten hat, ob mit der Taufe, auch der Kindertaufe, 
eine Wiedergeburt des Menschen gegeben sei, so bildet die Grundlage fiir diese 
Erérterung letzten Endes der paulinische Gedanke von der Todes- und Auf- 
erstehungsgemeinschaft des Tauflings mit seinem Heilande. 

In noch héherem Mafe aber als der Taufe hat Paulus dem christlichen 
Abendmahle das Gepriage seines Geistes, seiner Heilsauffassung gegeben. 
Die urspriingliche Feier, die Jesus selbst beim letzten Paschamahle, seinen 
gewaltsamen Tod vor Augen, veranstaltete, war wohl nur eine schlichte Ab- 
schiedsfeier fiir den engsten Jiingerkreis. Das Lukasevangelium berichtet 
dariiber 22, 17 bis 19a: 

,,mr ergriff einen Kelch, sprach das Dankgebet und sagte: Nehmet ihn und 
lasset ihn unter euch kreisen. Denn ich sage euch: Ich werde von nun an vom 
Gewichs des Weinstockes nicht trinken, bis daB das Reich Gottes gekommen 
sein wird. Dann nahm er Brot, sprach das Dankgebet, zerbrach es und reichte 
es ihnen, indem er sagte: Dieses ist mein Leib,“ d. h. wohl nach dem zugrunde 
liegenden, nicht ganz eindeutigen aramaischen Ausdruck: ,,Dieses Brot bedeutet 
mein Selbst, ist ein Abbild meines Wesens.‘‘ Noch einmal also sollten sie sich all 
der Lebenskrafte bewuBt werden, die von ihm ausgegangen. Auch dem kananii- 
schen Weibe gegeniiber hat er sich ja in Anbetracht seiner Wirksamkeit als 
naihrendes Brot bezeichnet, Matthaus 15, 26. 

Was wir bei Lukas in den gewodhnlichen Texten dann noch weiter lesen, 
in V. 19b und 20, fehlt in mehreren wichtigen Handschriften und hat nach dem 
Urteil der iiberwiegenden Mehrheit der Textkritiker noch nicht zum urspring- 
lichen Bestande des Evangeliums gehort. Es laiBt sich auch leicht als spaitere 
Einfiigung aus dem paulinischen Abendmahlsbericht, aus 1 Korinther 11, 
24b, 25a, erkennen und verrit sich schon dadurch als nicht urspriinglich, daB 
hier Jesus noch einen zweiten Kelch kreisen lit, obwohl jener erstere schon 
deutlich als ein Abschiedsbecher von ihm gekennzeichnet worden war. 

In der kleinen Szene, die Lukas schildert, fehlt noch der Gedanke an eine 
Sithnekraft des Todes Jesu, anders der paulinische Abendmahlsbericht. Hier 
haben wir eine deutliche Parallele einerseits zwischen dem Wein und Jesu Blut, 
das vergossen werden soll, anderseits zwischen dem Brot und seinem Kérper, 
der in den Tod gegeben werden soll. ,,Dieses bedeutet meinen Leib, der euch 
zum Heile dient‘, so lauten da die entsprechenden Brotworte, und der eine 
Kelch mit dem roten Wein, aus dem er mit ihnen noch einmal zusammen trinkt, 
ist hier nicht mehr das schlichte Sinnbild der Gemeinschaft, die sie alle noch mit- 
einander verbindet, sondern soll das neue Testament Gottes darstellen, 
das nur auf Grund des demniachst zu vergieBenden Blutes Christi rechtskraftig 
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wird. Da haben wir eine doch wohl spatere, mehr gekiinstelte Auffassung vor 
uns, fiir die sich der Apostel allerdings auf eine besondere Inspiration berufen 
zu kénnen glaubt (Ich hab’s vom Herrn empfangen, ebendaselbst V. 23), die 
aber im wesentlichen aus seinem eigenen UnterbewuStsein stammen diirfte. 
Zugleich laBt er Jesum hier zweimal die Worte sprechen: ,,Dieses (d. h. das eine 
Mal das Brot, das andere Mal den Kelch) nehmt zum Anla8, meiner zu 
gedenken“, nimlich in Worten zu gedenken, indem ihr, wie sogleich zur 
Erlauterung hinzugefiigt wird, ,,den Tod des Herrn bis zu seiner Wiederkunft 
feierlich verkiindigt, V. 26. 

So weit der paulinische Abendmahlsbericht. Das Essen des Brotes und 
Trinken des Kelches erscheint hier also nicht als Selbstzweck, sondern als Mittel, 
als AnlaB, zum Gedenken an Jesu Tod, wie das ja an sich auch dem urspriinglichen 
Sinn der Feier in der letzten Nacht des Lebens Jesu entsprach. Nur, daB Paulus 
diesen Tod als Opfertod faBt, durch welchen ein neues Verhialtnis zwischen 
Gott und den Menschen besiegelt werden soll. Auch hier wird man keine 
magische Auffassung aus seinen Worten herauslesen diirfen; als ob ein wirk- 
liches GenieBen, von Leib und Blut Jesu statthaben sollte. Beide existierten 
gar nicht mehr zur Zeit der paulinischen Abendmahlsfeiern. So konnten sie 
nur in Brot und Wein ihre Vertreter haben. Der in den Tod gegebene Leib 
Christi war ein ,,Abbild siindigen Fleisches‘‘ gewesen, Rémer 8, 3, und nachdem 
jener in diesem Leibe den Straftod fiir die Siinde erlitten, ein fiir alle Mal er- 
ledigt. Der Verklarte lebte, gerade nach paulinischer Anschauung, in einem 
ganz andersartigen, pneumatischen Leibe, 1 Korinther 15, 44ff., ohne ,,Fleisch 
und Blut‘, die nur dieser Welt angehéren. 

Wie bedeutungsvoll nun der paulinische Typus der Abendmahlsauffassung 
schon in den altesten Zeiten geworden ist, zeigt sich darin besonders, da unter 
seinem sichtlichen Einflu8 auch die entsprechende Darstellung in den beiden 
ersten Evangelien steht, wenigstens, was die Ausdeutung des Kelches anlangt, 
Matthius 26, 28, Markus 14, 24. Nichtsdestoweniger wird uns Lukas hier doch 
den getreueren, alteren Bericht aufbehalten haben — wie auch in so manchen 
anderen Punkten der synoptischen Uberlieferung.!) 

Und nun die Ethik des Apostels! In wiefern hat auch sie dem werdenden 
Christentum ihr Geprige gegeben ? 

Die sittliche Betatigung der Glaiubigen scheint hier freilich zunachst recht 
bedeutungslos zu sein, wenn man die paulinische Lehre von der Erwahlung 
und der Rechtfertigung allein aus dem Glauben in Betracht zieht. Denn ebenso- 
wenig wie durch kultische Frommigkeit kann sich der Mensch von sich aus durch 
sittliche Taten, so lehrte der Apostel, das Heil bei Gott erwerben. Dazu steckt 
in ihm zu viel Béses, mag er nun Jude oder Heide sein. Denn Gott hat alles unter 
die Siinde gestellt. 

Aber Gott schafft auch, durch den Geist des auferstandenen Christus, 
eine neue Menschheit! So ist fiir Paulus das letzte Hochziel, das er durch seine 
Missionsarbeit in seinen Gemeinden erreichen will, nicht bloB der glaubige, 

19) Wie weit dieser altere Typus der Auffassung in der alten Kirche noch nach- 


gewirkt hat, dieser reizvollen Frage nachzugehen, ist hier leider nicht der Ort. Ver- 
gleiche Lietzmanns 1926 in Berlin erschienene Schrift: Messe und Herrenmahl. 
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sondern auch der sittlich geliuterte, wahrhaft geheiligte Mensch, der ein Leben 
in selbstverleugnender Liebe und Selbstzucht zu fiihren weiB. Die so hervor- 
stechend ethische Seite der Verkiindigung des geschichtlichen Jesus findet 
bei Paulus ihre verstindnisvolle Fortsetzung, und das darf keinesfalls tibersehen 
werden. Die neue Sittlichkeit des Christen trigt hier zwar nichts dazu bei, das 
positive Verhaltnis, in dem er zu Gott steht, irgendwie zu begriinden. Siinden- 
vergebung, Rechtfertigung erfolgt nur auf Grund des Glaubens und der Siihnetat 
Christi. Aber wenn Jesus gesagt hat: ,,.Wem viel gegeben, von dem wird auch 
viel gefordert werden“ (Lukas 12, 48), so hatte sich auch Paulus dieses Wort 
zu eigen machen koénnen. Gerade, weil dem Glaubigen Gottes Gnade reichlich 
zuteil geworden, und er von ihr die Kraft zu einer reineren, besseren Lebens- 
fiihrung bekommen hat, gerade weil er steht, mu8 er zusehen, daB er nicht falle, 
1 Korinther 10, 12, muB er gegen alle Versuchungen zu sittlicher Laxheit, 
Ricksichtslosigkeit, Hochmut und Higendiinkel gefeit sein. Im Weltgericht 
entscheiden nur Taten, sowohl nach Paulus, wie nach Jesus, und zwar Taten, 
die aus reiner Gesinnung entsprungen sind, vgl. Matthaus 7, 21 bis 23; 16, 27; 
25, 31 bis 46. — 1. Korinther 4, 5. 2 Korinther 5, 10, Romer 2, 6. 16. So wird auch 
1 Korinther 13, 13 die Liebe héher als der Glaube gewertet. 

Was die Sittenlehre des Apostels im einzelnen anlangt, so ziehen sich natur- 
gemif mancherlei Faden hin, die die Forderungen Jesu und die des Paulus mit- 
einander verbinden. Wie fiir jenen — vgl. seine Kritik an der pharisdischen 
Froémmigkeit — so ist auch fiir diesen alles 4uBere Tun nur nach innerer Ge- 
sinnung und Uberzeugung zu werten. Durch diesen Grundsatz hat die christ- 
liche Sittlichkeit mit Recht einen subjektiv-individuellen Faktor erhalten. 
,,Was nicht aus dem Glauben kommt, ist Siinde“‘, schreibt Paulus in seiner 
lapidaren Weise Rémer 14, 23. Das gleiche gilt von dem, was nicht aus der 
Liebe kommt, mag es auch noch so sehr den Anschein von SelbstentauBerung 
erwecken. Es kann jemand sein ganzes Vermégen opfern, ja, kann sich gleich 
jenen drei Mannern von Daniel 3, 12ff., dem Flammentode preisgeben, und 
doch kann solch eine Tat durchaus wertlos sein, wenn die Liebe dabei fehlt, 
1 Korinther 13, 3. 

Wenn ferner Jesus die Feindesliebe gefordert hat, so lesen wir auch bei 
Paulus: ,,Segnet, die euch verfolgen,‘‘ Romer 12, 14. Und wenn jener das Ver- 
langen aufstellt, man solle zugefiigtes Unrecht willig ertragen, so schreibt auch 
Paulus, als er die ProzeBsucht der Korinther mit scharfen Worten tadelt: ,, Warum 
leidet ihr nicht lieber Unrecht ? Warum 148t ihr euch nicht lieber berauben ? 
Aber ihr veriibt an anderen Unrecht und Raub, und noch dazu an Briidern!“ 
1 Korinther 6, 7f. Und wie Jesus an den baldigen Zusammenbruch aller Dinge 
glaubte und fiir einen positiven Neubau des Staats- und Gesellschaftslebens 
wenig Interesse zeigte, so abnlich auch Paulus. Jeder bleibe in der Stellung, 
in der ihn Gott berufen hat, auch der Sklave. Eine etwaige Méglichkeit, frei- 
zukommen, mache er sich nicht zu nutze, 1 Korinther 7, 21 bis 24. 

Bei scharferem Zusehen zeigen sich hier nun aber doch schon leise Ab- 
wandlungen der Sittenlehre Jesu, so daB auch nach dieser Richtung hin der Fort- 
gang der Entwicklung nicht zu verkennen ist. Bei allem sich Beugen unter die 
Autoritit Christi ist Paulus doch auch auf ethischem Gebiet ein sel bstandiger 
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Denker. Er hatte es, was bei Jesus ja noch nicht der Fall gewesen, schon mit 
bestimmten, mehr oder minder organisierten Gemeinden in verschiedenen Teilen 
des rémischen Weltreiches zu tun. So ist er doch schon mehr der Mann der 
Praxis des wirklichen Lebens gewesen, mehr als sein Meister, der nur grund- 
sitzlich gewisse Gedanken der Selbstverleugnung bis zu ihrer auBersten Folge- 
richtigkeit durchdacht hatte, der Bediirfnisse der gegenwartigen Welt nicht 
achtend, weil er mit aller Glut seines Herzens an die Nahe der kommenden 
glaubte. Hatte dieser die r6mische Weltherrschaft nur gerade so toleriert, so 
sieht Paulus in dem Walten der heidnischen Obrigkeit geradezu eine von Gott 
eingesetzte Ordnung, und es ist ihm Gewissenssache, sich hier unterzuordnen, 
Romer 13, 1 bis 5. Eine deutliche Unterscheidung der Pflichten gegen den 
Staat und der Pflichten gegen Gott, wie in dem bekannten Wort Jesu iiber die 
Entrichtung der Kopfsteuer, Matthius 22, 21, ware schwerlich in seinem Sinne 
gewesen. 

Eine Sozialethik findet sich auch bei Paulus noch nicht, wohl aber die 
Anfange einer Gemeindeethik. Der einzelne soll sich innerhalb seiner christ- 
lichen Gemeinde, und die einzelne Gemeinde innerhalb der Gesamtgemeinde 
als Glied eines groBen Ganzen fihlen, dem es sich einzuordnen gilt. Besonders 
im ersten Korintherbriefe hat der Apostel einseitigem Individualismus gegen- 
iiber nach verschiedenen Richtungen hin diese Gedanken zur Herrschaft zu 
bringen gesucht, 12, 12ff.; 4, 17; 7, 17; 11, 16; 14, 33. 

Die Forderung schlechthiniger Armut, die Jesus an seine Jiinger gestellt 
hatte, fehlt bei Paulus, einen so groSen Opfersinn er seinen Gemeinden auch 
zumutet, indem er sie z. B. auffordert, fiir die armen Briider in Jerusalem reich- 
lich zu spenden. Ein Gedanke, wie der in der Bergpredigt ausgesprochene, da8 
man dem Gegner sogar noch mehr einraumen solle, als er fordere, Matthaus 5, 40f., 
hat bei Paulus keine Parallele. Und wenn der Meister gegeniiber pharisaischer 
Leichtfertigkeit fiir die Unaufléslichkeit der Ehe mit aller Entschiedenheit 
eingetreten war?) — Paulus widerspricht dem nicht, nennt aber doch schon, mit 
scharferer Beriicksichtigung der Wirklichkeiten des Lebens, einen berechtigten 
Ehetrennungsgrund. Wenn in einer gemischten Ehe zwischen einem christ- 
lichen und einem nichtchristlichen Teil der letztere die Auflésung der Ehe 
durchaus wiinscht, so soll sich der gliubige Teil dem nicht widersetzen. Er ist 
nicht der Sklave des anderen, und man kann von ihm nicht verlangen, daB er 
in dauerndem Unfrieden leben soll, denn — ,,zum Frieden hat uns Gott be- 
rufen‘‘, 1 Korinther 7, 12 bis 16. Paulus weiB sehr wohl und bringt das auch 
zum Ausdruck, daB er hier nur seine persénliche Meinung vertritt, kein Gebot 
Christi. Und doch besitzt er die Tapferkeit, sich offen so auszusprechen, wie er 
iiber die Sache denkt. Leider fehlt bei ihm in der ganzen Erérterung der Ehe- 
frage der wichtige Gesichtspunkt Jesu, daB die Ehe mit ihrer fleischlichen Einheit 
der Ehegatten etwas Gottgewolltes ist, Matthius 19, 4 bis 6. Er betrachtet sie 

20) Im ersten Evangelium 5, 32; 19, 9, scheint Jesus freilich die Untreue der 
Frau als berechtigten Ehetrennungsgrund gelten zu lassen. Es wird sich hier aber 
doch wohl nur, wie besonders die Parallelen, Markus 10, 11, Lukas 16, 18 und 1 Ko- 
rinther 7, 10f. zeigen, um eine spitere Abschwachung des harten Grundsatzes Jesu 
innerhalb der urchristlichen Uberlieferung handeln. 
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nur als Notbehelf gegeniiber den Gefahren der Unzucht, 1 Korinther 7, 2, und 
stellt den ehelosen Stand héher. 

Auch noch in einem anderen Punkte weicht Paulus bewuBt von Jesus ab, 
das ist in der Frage nach einem auBeren Entgelt fiir seine Tatigkeit als Missionar 
und Seelsorger seiner Gemeinden. Schon Jesus hatte seinen Jiingern verboten, 
wenn sie als Prediger des Evangeliums durch die Stiidte Israels zogen und Kranke 
heilten, dafiir irgendwie Geld anzunehmen, Matthius 10, 8. Aber das nétige 
Essen und Trinken sollten sie sich doch von denen vorsetzen lassen, bei denen 
sie einkehrten, und die sie freundlich aufnahmen, Lukas 10, 7f. Paulus geht hier 
noch einen Schritt weiter. Er will in den Gemeinden, in denen er wirkt, ganz 
frei und unabhangig dastehn, niemand zur Last fallen, 2 Thessalonicher 3, 8, 
2 Korinther 11, 9, zumal er in mancher Stadt ziemlich lange verblieb, was Jesus 
fiir die Missionstatigkeit seiner Zw6lfe wohl nicht in Aussicht genommen hatte, 
vgl. Matthaius, 10, 23. Durch seiner Hande Arbeit suchte er sich daher seinen 
Lebensunterhalt zu verdienen. Denn er war wohl, noch von der Zeit seiner 
rabbinischen Studien her, gelernter Lederarbeiter und Verfertiger von Zelten 
(Apostelgesch. 18, 3), der das Leder fiir sie einkaufte, zuschnitt und dann zu- 
sammennahte. Diese handwerkliche Tatigkeit neben der Fiille seiner sonstigen 
Arbeiten ist ihm gewif oft recht sauer geworden, so daB er selbst die Nacht 
zu Hilfe nehmen muBte, 1 Thessalonicher 2, 9. Sie war ihm aber sein Ruhm 
und sein Stolz. Den sollte ihm niemand rauben. Niemand sollte sagen, da8 er 
aus anderen als rein idealen Griinden das Evangelium verkiindige, daB er einen 
Erwerb daraus mache. Er war sich ja auch bewuBt, nicht freiwillig Missionar ge- 
worden zu sein, so da8 er nun mit gutem Gewissen einen Lohn dafiir hatte 
einheimsen kénnen. Eine Stimme aus der héheren Welt hatte ihn gerufen. Da 
gab es fir ihn keine Wahl, ihr muBte er folgen, gehorsam wie ein Sklave, der 
ein Haushalteramt iibertragen bekommt. So konnte sein Lohn nur darin be- 
stehen, keinen Lohn anzunehmen, 1 Korinther 9, 15 bis 18. Nur solche Ge- 
meinden, die ihm innerlich sehr nahe standen, .haben ihn gelegentlich unter- 
stiitzen diirfen, aber immer nur dann, wenn er nicht in ihrer Mitte weilte, 2 Ko- 
rinther 11, 8; Philipper 4, 15. 

Diese weitgehende Anspruchslosigkeit ist ttberhaupt fiir unseren Apostel 
sehr kennzeichnend. GewiB, er hat sich ehrlich gefreut, wenn es ihm im Leben 
einmal gut erging, vgl. Philipper 4, 10 bis 12, aber ebenso groB war seine Leidens- 
willigkeit, ja Leidensfreudigkeit, Kolosser 1, 24 u.a. St. Und das war nicht das 
geringste, womit er seinen Beitrag zur Befestigung und zum Ausbau der christ- 
lichen Religion geleistet hat. Jede groBe Bewegung braucht ihre Martyrer, 
zum Zeichen dafiir, daB sie die Menschen in die Tiefe ihrer Seele fiihrt. Schon 
der Meister selbst hat damit gerechnet, daB seine Jiinger verfolgt werden wiirden. 
Aber nicht nur das, sondern er hat auch die héhere, gottgegebene Notwendigkeit 
die darin lag, erkannt und sie deswegen selig gepriesen, Matthaus 5, 10f. Auch 
Paulus war ein Martyrer, nicht bloB durch seinen Tod, von dem wir wenig wissen, 
sondern vor allem durch sein Leben, als Gesandter seines Herrn. Man lese nur 
z. B. die Schilderung seiner Leiden im elften Kapitel des zweiten Korinther- 
briefes. Man sieht dann, wie Furchtbares er oft hat durchmachen miissen. Nur 
weil ihn seine riicksichts- und gedankenlosen Gegner aufs auBerste gereizt hatten, 
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hat er sich dariiber bei aller sonst geiibten Zuriickhaltung hier einmal ausfihrlich 
ausgesprochen. Er schreibt, V. 23 bis 28: 


,,Diener Christi sind sie? Ich bin narrisch genug zu behaupten: Ich 
erst recht! 

Durch Mithsale noch mehr, 

durch Gefangenschaften noch mehr, 

durch Schlage ganz besonders, durch Todesnéte gar oft! 

Von den Juden habe ich finfmal Stockschlage, vierzig weniger einen, 
empfangen, 

dreimal hat man mich mit Ruten geziichtigt, 

einmal gesteinigt. 

Dreimal habe ich Schiffbruch gelitten, 

bin Tag und Nacht auf dem hohen Meere umhergetrieben! 

Durch Wegfahrten gar oft (habe ich mich als Diener Christi erwiesen), 

durch Fahrnisse von Fliissen her, 

durch Fahrnisse von Raubern, 

durch Fahrnisse vom eignen Volk, 

durch Fahrnisse von Heiden, 

durch Fahrnisse in der Stadt, 

durch Fahrnisse in der Einsamkeit, 

durch Fahrnisse auf dem Meere, 

durch Fahrnisse seitens falscher Briider, 

durch Arbeit und Miihsal, 

mit vielen schlaflosen Nachten, 

mit Hunger und Durst, 

mit zahlreichen Fasten, 

mit Kalte und Bl6oBe! ; 

Neben allem iibrigen der tagliche Zulauf zu mir, die Sorge um alle Ge- 
meinden!* 


Aber Paulus hat das alles willig ertragen. Die Stimme hatte ihn ge- 
rufen. Ihr muBte er folgen. 


Der Islam 
Von 
_Friedrich Kraelitz 


Das jiingste der groBen Systeme, die das Verhaltnis des Menschen zu Gott 
regeln und sich im Laufe der Zeit zu Weltreligionen entwickelt haben, ist der 
Islam. Wie schon das Wort anzeigt, das arabisch ist und ,,Unterwerfung, Hin- 
gabe an Gott bedeutet, hat der Islam seinen Ausgang von der arabischen Halb- 
insel genommen, einem Lande, in welchem endlose Sandwiisten, durchgliiht von 
einer brennenden Sonne, mit Oasen und Talern voll funkelnder Pracht, erfiillt von 
Wohlgeriichen und durchzogen von erfrischenden Quellen, abwechseln. Dieser 
Kontrast in der Natur ist so recht geeignet, den primitiven Nomaden zum Nach- 
denken und Griibeln anzuregen und in ihm den Gedanken aufkommen zu lassen, 
seinen Schépfer zu suchen, der sich in diesen GroBartigkeiten verbirgt. Man braucht 
sich daher nicht zu wundern, wenn uns dieses Land einen Religionsstifter geschenkt. 
hat, dessen Lehre an ethischem und philosophischem Gehalt an die iibrigen Welt- 
religionen — ich denke dabei vor allem an das Christentum und den Buddhismus — 
zwar nicht heranreicht, die aber wie keine zweite so unverfalscht den Stempel 
ihrer Heimat an sich tragt. 

Die arabische Halbinsel, von den alten Kulturzentren Syrien und Babylonien 
durch Wiisten getrennt, tritt als Ganzes verhaltnismaBig spat auf den Schauplatz, 
der Geschichte. In lebhaftem Verkehr mit der tibrigen Welt stand bloB Siid- 
arabien, das eine alte Kultur besaB und in stiindigen Beziehungen zum Reiche der 
Abessinier stand. Nordarabien, das in alter Zeit zwei Reiche, das nabatiische von 
Petra und das von Palmyra, dessen letzte Kénigin Zenobia sogar den Rémern als 
Rivalin entgegentrat, hervorgebracht hatte, stand in nachchristlicher Zeit vor- 
wiegend unter dem Einflusse des byzantinischen und persischen Reiches. Die 
hier angesiedelten Stémme versahen als Vasallen dieser beiden Reiche den Grenz- 
schutz gegen die Einfille anderer blutsverwandter Horden. Auch das Reich der 
Lahmiden, das sich zu Ende des dritten Jahrhunderts n. Chr. mit der Hauptstadt 
Hira gebildet hatte, muBte die persische Oberhoheit anerkennen. Siidarabien 
hatte in nachchristlicher Zeit seine alte Bedeutung und Stellung fast giinzlich ein- 
gebiBt, hier gewann namentlich das Judentum groBen Anhang, so daB im Jahre 
520 n. Chr. sogar ein jiidischer Kénig Jaisuf di Nuwas den Thron in Saba bestieg. 
Dieser verlor aber bald die Herrschaft an die Abessinier, die von Byzanz unter- 
stiitzt wurden. Etwa 50 Jahre nach diesen Erfolgen der Abessinier riefen die 
Siidaraber die Perser zu Hilfe und vertrieben mit ihrem Beistande die Fremd- 
herrscher. Die Perser blieben aber im Lande und zogen 579 n. Chr. den gesamten 
Distrikt als persische Provinz unter einem Statthalter ein. 
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Die Bewohner der arabischen Halbinsel gehéren durchwegs zur semitischen 
Rasse und lebten, in Stamme geteilt, als Viehziichter in vélliger Unabhangigkeit 
und fast unberiihrt von den sie umgebenden Kulturen. Nur ein Teil siedelte in 
Stadten und vermittelte den Karawanenhandel nach Syrien, Yemen und dem 
Persischen Meerbusen. Die einzelnen Stémme bekriegten sich fortwiaihrend, oft 
aus ganz nichtigen Griinden und nur wahrend gewisser heiliger Monate ruhten die 
Waffen. Als schiitzenswerte Charaktereigenschaften dieser Wiistenséhne, bei denen 
der Familiensinn und das StammesbewuBtsein besonders stark ausgepragt waren, 
erscheinen uns Hinfachheit der Sitten, Gastfreundschaft, Ritterlichkeit und Tapfer- 
keit, denen aber als Schattenseiten Raublust, Grausamkeit und Treulosigkeit gegen 
Fremde gegeniiberstehen. Ihre einzige geistige Betatigung, die Poesie, war hoch 
ausgebildet; ihre Produkte schmiickten nicht selten in goldenen Lettern geschrieben 
die Wande der Tempel. Ich méchte als Beispiel hier nur die beriihmten Mu‘allakat, 
d. h. die an den Hals gleich Perlen gehangten oder sieben Preisgedichte erwaihnen, 
deren hohen poetischen Wert auch Goethe in seinen Noten zum Westéstlichen 
Diwan anerkannt hatte. 

Wahrend in politischer Hinsicht, wie wir gesehen haben, Nord- und Siid- 
arabien durchaus kein einheitliches Geprige zeigen, kénnen wir in religiéser Be- 
ziehung eine gewisse Ubereinstimmung zwischen nord- und siidsemitischen Re- 
ligionsbegriffen vor dem Islam feststellen, die héchstwahrscheinlich auf eine ihnen 
zugrundeliegende urarabische Religionsform zuriickgeht. Neben den Resten eines 
alten Gestirnkultus, namentlich im Siiden, finden wir iiberall eine Verehrung ver- — 
schiedener Gétter, und zwar hatte jeder Stamm seine besondern Stammesgott-— 
heiten. Diese Gotter sind ihrem Grundcharakter nach oberirdische Wesen, die 
dem Menschen in seinem schweren Daseinskampfe wohl helfen, nicht aber die 
Schrecken des Todes durch eine Hoffnung auf ein Jenseits mildern kénnen. Fir 
ein Leben nach dem Tode, wie fiir eine geistig gedachte Seele hatte man keine © 
Begriffe. Die Persénlichkeit des einzelnen Individuums hielt sich nach ihrem — 
Glauben fiir einige Zeit noch im Gehirn und konnte nach der Vorstellung der 
Beduinen sich unter der Gestalt eines griinen Vogels auBern. Wahrend die Gétter 
im allgemeinen als Freunde des Menschen galten und ihn in allen Lebenslagen 
férderten, gab es gewisse dimonische Miachte, die seine ausgesprochenen Ubelwoller 
und Feinde waren. Zu diesen gehérte auBer den sogenannten Dschinn und Ghule 
vor allem die verkérperte Schicksalsmacht ,,Manat“. Um sie fiir die arme Mensch- 
heit giinstiger zu stimmen und zu ihr beten zu kénnen, versetzten einige Vélker, 
wie die Nabatiier und Palmyrener sie unter die Tempelgétter; der primitive Sohn 
der Wiiste aber wuBte sich ihr gegeniiber keinen besseren Trost als lebensverachtende, 
fatalistische Gesinnung. 

Auch in den Kultformen sehen wir einen Zusammenhang zwischen Nord- und 
Siidarabien. Im Norden wurden die Gétter meist unter der Form eines durch 
Farbe und Form besonders auffallenden Steines, Felsens oder Baumes im Freien 
verehrt, im Siiden als menschenihnliche Statuen im Innern von besonderen Gottes- 
hausern. Beide Formen fanden sich sonderbarerweise in der Hochburg arabischen 
Heidentums, in Mekka, vereinigt, wo die Ka‘ba, d. h. Wiirfel, ein kleiner vier- 
eckiger Tempelbau, sowohl eine Gétterstatue im Innern als auch einen heiligen 
Stein in der Umfassungsmauer eingebettet hatte. Zum Kultus gehérten auch Fasten 
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ind verschiedene Gebete. Man hielt drei Hauptfasten ein, ein neun-, ein sieben- 
ind ein dreitiégiges und betete um Sonnenaufgang, zu Mittag und gegen Sonnen- 
intergang, wobei man das Antlitz der Ka‘ba zuwandte. 

In Mekka nun, dem Sitze reinsten Arabertums und seines Nationalheiligtums 
ler Ka‘ba, erblickte der Stifter des Islams, Mohammed, d. i. der Gelobte, im 
Jahre 570 n. Chr. das Licht der Welt. Sein Vater “Abd-allah, der dem machtigen 
ind berihmten Stamm der Koreischiten angehérte, starb noch vor der Geburt 
les Knaben und hinterlie8 ein nur kleines, zumeist aus Vieh bestehendes Vermégen. 
Seine Mutter Amina entstammte der Familie Sohra. MiBliche Verhiltnisse und 
Krankheit zwangen sie, nach dem Tod ihres Ernahrers ihren Sohn einer Beduinin 
dalima aus dem Stamme Sa‘d ben Bakr zu iibergeben, die ihn mit sich in die Steppe 
1ahm. Da uns iiber den ersten Lebensabschnitt Mohammeds nur diirftige Kunde 
iberliefert wurde, bemiihten sich die alten Schriftsteller, diese Liicken durch 
Legenden auszufiillen, wie ja auch die christliche Legende die mangelhaften Be- 
ichte tiber Christi Jugend durch die sogenannten Kindheitsevangelien zu ergiinzen 
versuchte. Eine dieser frommen Erzihlungen sei hier erwaihnt. Als der Knabe 
n seinem vierten Lebensjahre mit seinen Milchbriidern wie gewéhnlich das Vieh 
niiten gegangen war, erschienen plétzlich zwei Engel in weiBen Kleidern, ergriffen 
Mohammed und legten ihn sanft auf den Boden. Gabriel, einer der Himmlischen, 
iffnete seine Brust, nahm das Herz heraus, reinigte es von allem Unreinen — an- 
zeblich mit Schnee, den er in einer goldenen Schale mitgebracht hatte — und 
lriickte aus ihm die schwarzen bitteren Tropfen der Erbsiinde, die alle Sdéhne 
Adams mit der Geburt empfangen. Nach erfolgter Reinigung fiillte er das Herz 
nit Glauben und Wissen sowie mit prophetischem Licht und fiigte es wieder in 
lie Brust des Kindes. Als Halima von diesem wunderbaren Vorgang erfahren 
1atte, angstigte sie sich sehr und brachte den Knaben wieder zu seiner Mutter 
Amina zuriick. So viel die Legende. Sicher ist, da Mohammed bei seiner Mutter 
dis zu ihrem Tode verblieb, und dann im Alter von sechs Jahren in das Haus seines 
GroBvaters “Abd al-Muttalib kam, der damals bei der Ka‘ba, wohin alljahrlich 
ablreiche Pilgerkarawanen zur Verehrung des Heiligtums zogen, die Stelle eines 
Schirmvogtes versah. Doch starb auch dieser bald und Mohammed wurde der 
Obhut seines Oheims Abi Talib, einem jiingeren Sohne “Abd al-Mittalibs, anvertraut. 
Dieser faBte groBe Zuneigung zu dem aufgeweckten Knaben und nahm ihn auf 
eine jahrlichen Handelsreisen nach Syrien mit, bei welcher Gelegenheit er einmal 
nit nestorianischen Ménchen zusammentraf, von denen er mancherlei Belehrung 
ind Anregung in religiésen Dingen empfing. Mit 25 Jahren heiratete er die reiche 
<aufmannswitwe Chadidscha, wodurch er zum wohlhabenden Manne wurde und 
ich seiner urspriinglichen Neigung gemaéB der religidsen Forschung hingeben 
connte. Der nun beginnende Lebensabschnitt bis zu seinem Auftreten als Ge- 
andter Gottes ist in ziemliches Dunkel gehiillt. Insbesondere ist uns soviel wie 
lichts von seiner inneren Entwicklung bekannt. Wir diirfen aber annehmen, 
la8 sein nach Wahrheit und Erkenntnis strebender Geist bald von den leeren 
formen des Gétzendienstes angeddet worden ist und sich zum Gedanken durch- 
erungen hat, daB die einzige wahre Religion Adam bei seiner Erschaffung offenbart 
vorden sei. Diese Religion aber gebiete die Anbetung eines einzigen und wahren Gottes, 
is des Schépfers von Himmel und Erde. Er begab sich gleich den christlichen 
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Einsiedlern in eine Héhle des Berges Hira, nicht weit von Mekka, wo er fern von 
jeder Gesellschaft seinen Griibeleien nachhing und seine Traume nicht selten in 
Ekstasen und Verziickungen tibergingen. 

Was sein Verhialtnis zu den Mitbiirgern anbelangt, so scheint er bei diesen als” 
rechtschaffener und ehrlicher Mann gegolten zu haben, weshalb man ihn haufig 
bei Streitigkeiten zum Schiedsrichter wahlte. Seine persénliche Erscheinung soll 
nach den Berichten mittelgro% und eher schlank gewesen sein. Seine Haltung 
war imponierend, das Kopfhaar schwarz und leicht gekrauselt; aus dem Gesichte, 
das ein schwarzer Vollbart umrahmte, sprang eine Adlernase und unter schweren 
Augenlidern funkelten ruhelos die schwarzen Augen. 

Den unmittelbaren AnlaB, daB Mohammed Religionsstifter geworden ist, 
bildeten Visionen, die er wahrend seines einsamen Verweilens in der bereits er- 
wahnten Héhle gehabt haben soll. Als er eines Nachts in seinen Mantel gehillt 
dalag, rief eine Stimme seinen Namen und er sah eine hehre Engelsgestalt, die ihm 
ein mit Schriftzeichen bedecktes seidenes Tuch reichte. Lies, sagte der Engel! 
Er antwortete: Ich kann nicht lesen. Lies!, wiederholte der Engel, im Namen 
deines Herrn, der schuf, den Menschen schuf aus zihem Blut; lies: Dein Herr 
ist’s, der dich erkor, der unterwies mit dem Schreibrohr, den Menschen unterwies 
in dem, was er nicht wufte zuvor. Mohammed war durch diese Erscheinung aufs 
héchste erschiittert, doch beruhigten ihn die Tréstungen Chadidschas, die durch 
ihren Vetter Waraka, einem christlichen Sektierer, religids angeregt war. Waraka, 
urspriinglich ein Jude, war spaiter zum Christentum tbergetreten und hatte sich 
viel mit Dogmatik beschaftigt. Er war der erste, der Teile des Alten und Neuen 
Testaments ins Arabische tibertrug. Ihm soll Mohammed das Hauptsichlichste 
seiner Kenntnisse von diesen Schriften sowie seine EHinfiihrung in die Mischna und 
den Talmud zu verdanken haben. 

Auf diese erste Erscheinung folgten bald andere, die Mohammed in den Glauben 
bestiirkten, von Gott zum Propheten auserkoren zu sein, als Freudenbote fiir die 
Glaubigen und als Warner fiir die Unglaubigen. In allererster Zeit hielten auBer 
Chadidscha und seinen Téchtern, die er von ihr hatte, noch “Ali, der jingste Sohn 
seines Oheims Abi Talib, sein freigelassener Sklave Zeid und ein angesehener Kauf- 
mann, der edle und kluge Abt Bekr zu ihm. Dagegen wurde er von seinen Stammes- 
genossen, den Koreischiten, und seinen mekkanischen Mitbiirgern, die eine Be- 
eintrachtigung des eintriglichen Pilgergeschaftes befiirechten muBten, heftig ver- 
folgt. Trotzdem nahm aber die Schar seiner Anhanger standig zu, und zwar waren 
es nicht bloB Arme und Sklaven, die ihm folgten, sondern auch “Osman aus dem 
Stamm Omajja, der spatere Chalife, bekehrte sich zu seinen Anschauungen. Da- 
gegen nahm Mohammeds Oheim Abi Talib seine Lehre nicht an, beschiitzte ihn 
aber so gut er konnte. Die Verfolgungen, denen Mohammed ausgesetzt war, ent- 
mutigten ihn keineswegs. Er sah sich zunaichst nach neuen Bundesgenossen um. 
Ein Versuch, Abessinien, den Schiitzling Byzanzens, das gerade damals (628 
n. Chr.) die verlorenen syrischen Provinzen den Persern wieder entrissen hatte, 
fiir sich zu gewinnen, scheiterten, dafiir trat aber einer seiner erbittertsten Feinde, 
Aba Dschahl aus der vornehmen Sippe der Machzim, ferner sein Onkel Hamza 
und der 26jihrige “Omar ibn el-Chattab zu ihm iiber. Dem letzterwahnten gelang 
es sogar, die 6ffentliche Ubung der neuen Kulthandlungen durchzusetzen. Da- 
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urch erbittert, schlossen aber die Mekkaner Mohammed und seine Sippe von jedem 
esellschaftlichen und wirtschaftlichen Verkehr aus. Sie muBten sich in eine 
chlucht auBerhalb der Stadt zuriickziehen und erst nach ungefihr zwei bis drei 
ahren wurde der Bann wieder aufgehoben. Nun beschlo8 Mohammed, sein Gliick 
ei Stammfremden zu suchen. Er begab sich heimlich, nur von seinem Sklaven 
eid begleitet, nach dem ungefiihr 120 km éstlich von Mekka gelegenen Ta if und 
redigte seine Sendung, mute aber auch von dort unverrichteter Dinge wieder 
uriickkehren. Nun wandte Mohammed seine Aufmerksamkeit dem nérdlich von 
Iekka gelegenen Landstadtchen Jatrib zu. Dort lagen sich die feindlichen Sippen 
er “Aus und Chazradsch in bestandigen Fehden gegeniiber. Das Erwerbsleben der 
tadt lag in den Handen einer regsamen jiidischen Schicht. Die zerfahrenen 
olitischen Verhaltnisse der Stadt Jatrib, die spiter den Namen Medina, d. h. die 
tadt, namlich des Propheten erhielt, lieBen es wiinschenswert erscheinen, die Lage 
urch die Aufnahme des Propheten und seines Anhanges zu verbessern. Es wurde 
m Schutz- und Trutzbiindnis geschlossen, auf das hin etwa 200 Glaubige nach 
atrib auswanderten, denen bald Mohammed nachfolgte. Diese Auswanderung, 
ie sogenannte Hidschra, fand im Jahre 622 n. Chr. statt und wurde spater der 
usgangspunkt der mohammedanischen Zeitrechnung, nach der, nebenbei bemerkt, 
as Jahr ein Mondjahr und um elf Tage kiwzer ist als unser Sonnenjahr. Bald nach 
siner Ankunft in Medina vermiahlte sich Mohammed, da er seine erste Gattin 
hadidscha durch den Tod verloren, mit ‘A’ischa, der Tochter Abt Bekrs, und 
shritt an die Erbauung seiner ersten Moschee. 

In Medina war Mohammed mehr als Organisator, denn als Prediger tiatig. Es 
alt zunachst eine Gemeindeordnung zu schaffen, wodurch das Verhialtnis der ver- 
shiedenen Teile der Bevélkerung zueinander geregelt werden sollte. Die mit ihm 
usgewanderten, die sogenannten ,, Muhadschirtin“, wu8ten die Urbewohner, die den 
lamen ,,Ansar“ (Helfer) erhielten, bald wirtschaftlich an sich zu ketten, so daB 
ie Anzahl der Glaubigen immer mehr zunahm. Die Christen und Juden suchte 
r fiir sich zu gewinnen, letztere dadurch, da er ihnen in manchen Punkten des 
jitus entgegenkam, was aber nichts niitzte, weshalb sich seine Freundschaft bald 
1 Feindschaft verwandelte. Auf eines hatte Mohammed auch nicht vergessen, 
amlich auf die Rache an den Mekkanern wegen der vielen Verfolgungen. Zum ersten 
reffen zwischen Mohammed und den Mekkanern kam es wihrend eines Beutezuges 
uf die koreischitischen Karawanen im Ramazan des zweiten Jahres der Hidschra. 
s entspann sich bei Bedr ein heftiger Kampf, in dem die Anhinger Mohammeds 
ieger blieben. Dieser Sieg brachte den Glaubigen nicht nur reiche Beute, sondern 
uch groBes Ansehen und die Gewifheit, daB Allah offenkundig auf ihrer Seite 
ar. Dagegen erlitt Mohammed im nichsten Jahre gegen 3000 Mekkaner eine 
‘hwere Niederlage bei dem nérdlich von Medina gelegenen Berg Uhud. Er selbst 
urde dabei verwundet. Eine Reihe von Offenbarungen mute herhalten, um die 
blen politischen Folgen dieser Schlappe zu nichte zu machen. AuBerst gefahrlich 
schien die Lage fiir die Glaubigen, als im Jahre 5 d. H. die Mekkaner mit 
)000 Mann vor Medina lagerten. Obschon die Stadt nicht glinzend verteidigt 
urde, zogen die Mekkaner schon nach einigen Wochen wieder ab. Diese unverhoffte 
Jendung, die als Wunder empfunden wurde, ermutigte Mohammed, im folgenden 
ahre mit einer bewaffneten Schar die Pilgerfahrt nach Mekka zu unternehmen, 
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das das erste Heiligtum auch des neuen Glaubens geworden war. Auf halben 
Wege, bei dem Stidtchen Hudajbija kamen ihm die Mekkaner bewaffnet ent 
gegen, allen Mohammed 1aBt es nicht zum Kampfe kommen, er besteht auch nich 
auf dem Besuche der Stadt, sondern begniigt sich mit dem AbschluB eines Ver 
trages, demzufolge die Glaubigen im niichsten Jahre die Ka*ba besuchen durften 
Diese Wallfahrt wurde im Jahre 629 n. Chr. auch ohne Zwischenfall ausgefiihrt 
Als Erfolg dieses Besuches ist zu buchen, da die gréBten Kriegshelden de 
Mekkaner, Chalid, der Besieger des Propheten beim Berg Uhud, und “Amr ib: 
al-‘As, der spaitere Eroberer Agyptens, sich zum Islam bekehrten. Allein die Mass 
hielt sich noch immer fern von ihm. Daher entschloB sich Mohammed, zum Ver 
nichtungskrieg gegen Mekka aufzurufen. Ein kleines Zerwiirfnis, das Mekka mi 
den umwohnenden Staéammen Chuzaa, Mohammeds Parteigingern entzweite 
wurde von ihm als Verletzung des garantierten Besitzstandes des Islams hingestell 
und fihrte zur ,,Lossagung Gottes und seines Gesandten von den Gétzendienern“ 
Als er mit einem starken Heere vor der Stadt erschien (630), ergaben sich di 
Mekkaner ohne Kampf und traten zum gréBten Teil zum Islam iiber. In der Ka b: 
wurde alles vernichtet, was an den alten Gétzendienst erinnerte. Mohammec 
selbst behielt seinen Sitz in Medina, da ihm Mekka, das mit allen seinen Traditione1 
in der Vergangenheit lebte, viel zu unzuverlassig schien. Der Eroberung von Mekk: 
folgten einige kleinere Kriegsziige mit reicher Beute, Huldigungen von Beduinen 
stimmen und Unterwerfung einiger christlicher Stémme an der syrischen Grenze 
Der Anschlu8 an den Islam erfolgte gewéhnlich durch Uberreichung von Urkunden 
deren Ausfertigung an die Praxis des griechischen und orientalischen Urkunden 
wesens erinnert. Im Jahre 632 n.Chr., also im zehnten der Hidschra fihrt 
Mohammed personlich eine Pilgerkarawane nach Mekka; es sollte die letzte sein 
Nach seiner Riickkehr trug er sich noch mit dem Gedanken eines groBen Zuge: 
gegen die byzantinische Grenze, starb aber wahrend der Vorbereitungen daz 
nach kurzer Krankheit am 7. Juni 632 in den Armen seiner Lieblingsfrau “A’ischa 
Der Ort seines Verscheidens wurde ihm zur Begrabnisstatte hergerichtet und spate: 
zum Zentrum einer prachtigen Moschee umgeschaffen. 

Kaum hatte der Prophet die Augen geschlossen, so begann unter seinen Nach 
folgern, den Chalifen, der in der Geschichte einzig dastehende Siegeslauf de: 
Islams. Schon ein Vierteljahrhundert nach Mohammeds Tod waren die umliegender 
Kulturlinder von den islamischen Heeren erobert. Im Anfang des achten Jahr 
hunderts drangen die Araber bereits siegreich nach Indien und Turkestan vor, sik 
bedrohten Konstantinopel, eroberten Spanien (711) und waren im Begriff auck 
Frankreich zu unterwerfen, als Karl Martell in der Schlacht von Tours und Poitier: 
(732) ihrem siegreichen Vordringen ein Ziel setzte. Nur Spanien konnten sie langere 
Zeit behaupten, wurden aber dann nach dem Siiden (Granada) zuriickgedrangt 
und endlich auch von hier vertrieben. Spiater, als die Ausdehnungskraft der Araber 
nachlieB, lésten sie andere Volker als Streiter fiir Allah und den Propheten, sowie 
als Verbreiter des Islams ab, unter denen besonders die Tiirken und Mongolen den 
ersten Platz einnahmen. Ubrigens sind es noch keine 250 Jahre her, da8 der Islam 
drohend vor den Toren Wiens stand. 

Ich komme nun zur Darstellung der Lehre Mohammeds. Das Buch, das sie 
enthalt, ist der Kor’an, was eigentlich ,,Lesung, Rezitation“ bedeutet. Darin 
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finden wir alle Visionen, bzw. Offenbarungen gesammelt, die Mohammed bis zu 
seinem Tode von Zeit zu Zeit unter nervésen krampfartigen Erscheinungen von 
sich gab und die als Eingebungen des héchsten Wesens galten. Diese Offenbarungen, 
die ihrer 4uBeren Form nach wie die Ausspriiche der altarabischen Orakelpriester 
in Reimprosa abgefaft waren, haben sich zuerst gewi8 nur von Mund zu Mund 
fortgepflanzt. Die erste offizielle Sammlung der Ausspriiche des Propheten begann 
unter seinem ersten Nachfolger, dem schon erwahnten Abu Bekr, war aber nicht 
sehr erfolgreich, da bald Streitigkeiten iiber den Wortlaut einiger Offenbarungen 
entstanden. Erst dem dritten Chalifen “Osman (644—656) ist es gelungen, mit 
Hilfe von Mohammeds Sklaven und Adoptivsohn Zeid ibn Sabit einen authen- 
tischen Text herzustellen, dessen alleinige Giiltigkeit dadurch gesichert wurde, 
da alle iibrigen Sammlungen und Aufzeichnungen verbrannt wurden. Diese 
amtliche Sammlung ist bis auf unsere Tage unverandert iiberliefert. Sie zerfallt 
in 114 Abschnitte oder Stren von sehr ungleicher Linge, nimlich von 3 bis 
286 Satzen. Die Reihenfolge der einzelnen Stren ist nicht nach festen Grundsitzen 
durchgefiihrt, sondern die langste kommt zuerst, dann folgen die iibrigen nach ihrer 
Langenabstufung, so daB die kiirzesten, die teilweise die dltesten sind, am Ende 
erscheinen. Eine Ausnahme wurde nur mit der ersten Sire gemacht, die nur aus 
sieben Satzen oder Versen besteht und bei den Mohammedanern die Bedeutung 
unseres Vaterunsers gewonnen hat. Sie lautet: ,,Im Namen Gottes, des Erbarmers, 
des Barmherzigen! Lob sei Gott, dem die Welten unterstehen — Dem Erbarmer, 
dem Barmherzigen, — Dem Konig am Tage des Gerichts! — Wir wollen dir dienen, 
dich um Hilfe anflehen, — La uns den rechten Pfad erspihen, — Den Pfad derer, 
die deine Gnade sehen, — Nicht derer, denen zu ziirnst, und die irre gehen.“ Die 
einzelnen Siren werden als mekkanische oder medinische bezeichnet, je nachdem 
sie in die Zeit des Auftretens des Propheten in Mekka oder in die nach seiner Aus- 
wanderung nach Medina fallen. Sie unterscheiden sich schon auBerlich durch die 
Sprache und den Stil, die mekkanischen, in manchen Fallen wirkliche poetische 
Stiicke, zeigen eine kurze, lebendige, bilderreiche Sprache und sind voller Leiden- 
schaft, die medinischen sind dagegen ruhiger und verraten nicht mehr die urspriing- 
liche Begeisterung des Propheten. Jene Stiicke im Kor’an, die schon auf den ersten 
Blick den fremden Ursprung erkennen lassen, beziehen sich auf das, was der Prophet 
von gelehrten Juden und Christen iiberliefert erhalten hat. Dabei gleichen die 
alttestamentarischen Erzihlungen weit mehr den Ausschmiickungen, die diese in 
der spiteren jiidischen Literatur, besonders in den Midraschim, erhalten haben, 
und auch die neutestamentlichen sind ganz legendenhaft und haben viel Ahnlich- 
keit mit den Berichten der apokryphen Evangelien. Als die schénste Geschichte 
im Kor’an gilt die von Josef oder Jtsuf, wie er arabisch heiBt, in der zwélften Stre, 
die iibrigens so ziemlich die einzige zusammenhangende historische Erzahlung ist. 
Der Kor’an gilt dem Mohammedaner als ein heiliges Buch, er ist ihm das unge- 
schaffene Gotteswort, das seit Ewigkeit bei Gott auf einer wohlverwahrten Tafel 
existiert. Er enthalt nicht nur das Glaubens- und Religionsgesetz, sondern er ist 
ihm auch die Richtschnur im biirgerlichen Leben und jeder 6ffentliche Unterricht 
beginnt mit dem Lesen und Lernen des Kor’ans. 

Die unsystematische Zusammenstellung des Kor’ans, die vielen Wieder- 
holungen, ferner die uns oft begegnende ZerreiBung von Zusammengehérigem und 
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Vereinigung von véllig Disparatem erschweren sehr das Verstindnis des Einzelnet 
Deshalb haben schon sehr friih fromme Manner den Kor’an zu erklaren und au: 
zulegen begonnen, was sich mit der Zeit zu einer besonderen Wissenschaft, de 
Kor’anexegese (a. tefsir), entwickelte. Das hauptsichlichste Hilfsmittel diese 
Ausleger war die lebendige Kenntnis des Lebens Mohammeds, wie sie viele Leut 
aus der Umgebung des Propheten besaBen und auf die Berichte dieser (a. hadi: 
stiitzte man sich daher in zweifelhaften Fallen. Auf diese Weise wurden nick 
nur die Offenbarungen des Propheten, sondern auch seine Gewohnheiten, Praktike 
(a. sunna) seit dem zweiten Jahrhundert d. H. eine Quelle zur Ermittlung de 
géttlichen Bestimmungen. In den Fallen, wo Kor’an und Sunna versagen, trit 
die Ubereinstimmung (a. idschma‘) der Gemeinde, reprasentiert durch die héchste 
theologischen Autorititen in die Reihe und schlieBlich in letzter Linie die Ent 
scheidung nach Analogie (a. kijas). 

Die Grundlehre des Islams ist in den Worten des Bekenntnisses enthalter 
das da lautet: ,,Ich bezeuge, daB es keinen Gott gibt auBer Allah, ich bezeugs 
da Mohammed der Gesandte Gottes ist.“ Dieses Doppelbekenntnis ist das eigent 
liche Merkmal der Glaubigen und die erste Bedingung ihrer Anerkennung vo 
seiten Gottes und der Gemeinde. Dem absolut einen Gott kommen sieben ewig 
Attribute zu, nimlich Leben, Wissen, Allmacht, Wille, Gehér, Gesicht und Rede 
Da Allah der schlechthin Erhabene ist, so ist auch jede bildliche Darstellung vo 
ihm ausgeschlossen. Er kann nur mit schOnen Namen gepriesen werden, die sein 
Kigenschaften aussprechen. Es wurden 99 solche Namen zusammengestellt, di 
unter Beniitzung der Kugeln des mohammedanischen Rosenkranzes (a. tesbil 
hergesagt werden. Allah ist auch der Schépfer des Himmels und der Erde, sow: 
des Menschen, den er in einen paradiesischen Zustand der Unschuld und Herrlict 
keit versetzt hat. Das Paradies, im Himmel gedacht, wird von den Engeln be 
wohnt; es sind dies atherische, aus Feuer, dem reinsten Element erschaffene, ge 
schlechtslose Wesen, die als Boten Allahs und Schutzgeister der Menschen tati 
sind. Der erste Engel ist Gabriel, der Vermittler der Offenbarungen. Als nach de 
Erschaffung des Menschen Gott die Engel aufforderte, diesen anzubeten, we 
goéttliches Licht, das sich auf die Propheten vererbte, in ihn gelegt war, verweigert 
einer den Gehorsam und wurde zum Satan. Das war Iblis (gr. diabolos). Nebe 
den Engeln gibt es noch geringere Geister, Dschinn, die wie die Menschen gu 
und bés, glaiubig und unglaiubig sind. Sie wohnen auf der Erde und im Zwischen 
raum zwischen Himmel und Erde. 

Da alles das, was in der Welt vorgeht, durch den Willen Gottes bestimmt ist 
so bleibt fiir den Menschen nichts anderes iibrig, als sich diesem Willen blind z 
ergeben. Diese Hingabe heiBt, wie ich schon eingangs erwahnt habe, eigentlic 
Islam‘. Schon vor Beginn der Welt sind die Handlungen und Schicksale de 
Menschen in ein himmlisches Buch geschrieben, woran weder menschlicher Scharf 
sinn noch irdische Weisheit etwas andern kann. Man ist also zu Gutem und Bésem 
Seeligkeit und Verdammnis durch Gott pridestiniert. Aus dieser Pradestinations 
vorstellung entsprang in der spaiteren Dogmatik der Fatalismus (Kismet), der mi 
eine der Hauptursachen der groBen Erfolge der kriegerischen Unternehmungen in 
Islam war. 

Die Lehre von den letzten Dingen, der Auferstehung und dem jiingsten Gericht 
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ist besonders genau ausgebildet. Der Tag des letzteren ist nur Gott allein bekannt, 
doch werden ihm Wunder und Schrecken vorausgehen, wie z. B. die Erscheinung 
des Mahdis, des ,,Fiihrers“, der die Gerechtigkeit in der Welt herstellen wird, das 
Auftreten des Antichrist (a. ed-dadschdschal), die Wiederkunft Jesu, der dann sterben 
und in Medina begraben werden wird, die Posaune Israfils (Rafaels) und der Unter- 
gang von Himmel und Erde. An dem Tage selbst werden alle Geschépfe, auch die 
Engel, die Dschinn und sogar die Tiere ihr Urteil empfangen. Die Frommen gehen 
ins Paradies ein, wo ihrer die erlesensten Gentisse, wie sie sich nur das héchst- 
gesteigerte Sinnenverlangen des Orientalen vorstellen kann, warten. Die Bésen 
dagegen kommen in die Hille, die ebenso fiirchterlich wie die christliche gedacht 
ist und aus der es keine Erlésung mehr gibt. Zwischen der Holle und dem Paradiese 
liegt Al-Araf oder die Scheidewand, eine Gegend, in der es weder Frieden noch 
Freude gibt und die zur Aufnahme von Kindern, Blédsinnigen und anderen Wesen, 
die weder Gutes noch Béses getan haben, bestimmt ist. 

Vermége des Attributes der Rede hat sich Gott den Menschen durch Engel, 
Propheten und Gesandte geoffenbart. Diese Offenbarung Gottes ist nach Mo- 
hammed eine fortschreitende, und zwar nimmt er in derselben sechs Stufen an: 
Adam, Noah, Abraham (der Lieblingsprophet des Islams), Moses, Jesus und 
Mohammed. Mit Mohammed ist die Reihe der Propheten zu Ende, er ist der letzte 
von ihnen, weshalb er auch ,,Chatim el-enbija, das Siegel der Propheten“ heiBt. 
Er hat zur Bekraftigung seiner Sendung nicht wie die tibrigen die Kraft der Wunder 
erhalten, sondern den Kor’an, der als absolut vollkommenes Wort Gottes selbst 
das gréBte Wunder ist. Am bemerkenswertesten ist die erhabene Stellung, die 
Jesus unter den Propheten auch bei Mohammed einnimmt. Uber ihm stehend 
ist er der Messias, das Wort Gottes, das Wort der Wahrheit (Logos), Geist von 
Gott, gleich ausgezeichnet in dieser wie in jener Welt. Infolge unklarer Kenntnis 
biblischer und christlicher Uberlieferungen wirft Mohammed den Namen der 
Maria, der Mutter Jesu, mit dem der biblischen Mirjam zusammen, und auf diese 
Weise wird Maria die Tochter von Imran, dem biblischen Amran und Vater des 
Moses. Die Lehre Jesu enthalt kurz folgende Stelle des Kor’an (Sure III, 44): 
,,Und als ein Bestatiger des Gesetzes komme ich, das vor mir war, und um euch 
zu erlauben, einen Teil von ihm, was euch verwehrt war; und ich komme zu euch 
mit einem Zeichen von eurem Herrn. So fiirchtet Allah und gehorcht mir; Siehe, 
Allah ist mein Herr und euer Herr, darum dient ihm. Dies ist ein rechter Weg.“ 
Mohammed la8t Jesus auch das Kommen des Parakleten, der den Namen Ahmed 
fiihrt, verkiinden und zugleich den Unglauben der Menschheit zu dessen Zeiten 
voraussagen. Uber den Tod Jesu findet man im Kor’an zwei Stellen, nach der 
einen (Stire IV, 156) sei Jesus nicht gekreuzigt worden, sondern nur sein Schein- 
bild, nach der anderen (Sure III, 48) la8t Gott Jesum auf einige Stunden sterben, 
ehe er ihn in den Himmel aufnahm. Trotz dieser hervorragenden Stellung, die 
Jesus im Kor’an einnimmt, bekimpft der Kor’an doch mit aller Schirfe die Lehre 
von seiner Gottlichkeit. Die Trinitat, die Mohammed in der auffilligen Fassung: 
Vater, Sohn und Maria kennt, gilt ihm als heidnische Abgétterei und mit seiner 
Lehre von dem einen Gotte nicht vereinbar. 

Zur islamischen Religionslehre gehért auch die Einhaltung bestimmter 
kultischer Vorschriften. Es gibt fiinf Hauptpflichten, die der Islam seinen An- 
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haingern auferlegt, namlich 1. das uns bereits bekannte Bekenntnis, 2. das Gebet, 
das nach vorausgegangener Waschung an finf festgesetzten Tageszeiten mit der 
Richtung gegen Mekka stattfindet, und das aus gewissen gesprochenen Formeln, 
Kor’anversen und Kérperverneigungen besteht, 3. das Fasten im Monat Ramazan 
von Tagesanbruch bis zum Sonnenuntergang, 4. die Armensteuer, welche den 
vierzigsten Teil des Besitzes betriigt und alljahrlich, sei es bar oder in Naturalien 
zu leisten ist, 5. die Pilgerfahrt nach der Ka’ba im Pilgermonat Zu’l-hidschdsche, 
die jeder Glaubige wenigstens einmal in seinem Leben unternehmen soll, 

Zu diesen Hauptpflichten treten noch gewisse Speiseverbote, das Enthalten 
von geistigen Getranken, von Spiel, das Gebot der Gastfreundschaft gegen den 
Fremden, milde Behandlung der Untergebenen, der heilige Krieg gegen die Un- 
glaubigen u. a. 

Wenn wir noch einen schnellen Blick auf das biirgerliche Leben der Mo- 
hammedaner werfen, so interessiert uns vor allem die Stellung, die der Frau an- 
gewiesen ist. Schon vor Mohammed herrschte bei den arabischen Stimmen eine 
niedrige, sinnliche Auffassung der geschlechtlichen Verhiltnisse, die ihren Ausdruck 
in einer schrankenlosen Polygamie fand. Mohammed hat nun nichts getan, um die 
Stellung der Frau zu heben, er hat nur die Polygamie in gesetzliche Formen ge- 
bracht, indem er seinen Bekennern vier legitime Frauen gestattete. Daneben ist 
aber die Anzahl leibeigener Konkubinen unbeschrankt geblieben. Allerdings 
begniigte man sich der Kosten wegen mit einer Frau und die Zahl von zwei oder 
mehr legitimen Gattinnen kann zu den Ausnahmen gerechnet werden. Die Frauen 
sind im Islam von der AuBenwelt streng abgeschlossen, fiir ihre Bildung wird nicht 
gesorgt und es ist ihnen verboten, unverschleiert auszugehen und mit anderen 
Mannern als ihren Ehegatten und nachsten mannlichen Verwandter gesellschaft- 
lich zu verkehren. Die Scheidung ist sehr leicht, nur muB sie in bestimmter Form 
ausgesprochen und der bei AbschluB der Ehe fiir den Fall der Scheidung festgesetzte 
Betrag entrichtet werden. 

In neuerer Zeit hat sich das Los der Frauen entschieden gebessert, cond zwar 
war es namentlich die Tiirkei, wo die ersten Reformbestrebungen auf diesem 
Gehiete von den dort gegriindeten Frauenvereinen ausgingen. 

AuBer iiber das Eherecht finden wir im Kor’an Bestimmungen iiber das 
Sklavenrecht, das Erbrecht, das sehr verwickelt ist, ferner titber Kauf, Schenkung, 
Stiftung, Fund, iiber den Miet-, Pacht- und Darlehensvertrag, das Pfand-, Birg- 
schafts- und Haftwesen, iiber die verschiedenen Verbrechen und Vergehen, deren 
Strafen usw. 

Auch der Islam ist dem allgemeinen Schicksal aller Religionen, der Spaltung 
in Sekten nicht entgangen. Nicht zu den Sekten zu zahlen sind die vier Riten oder 
Schulmeinungen (a. madhab), die sich innerhalb der orthodoxen Lehre gebildet 
haben. Sie unterscheiden sich voneinander meist nur in kleinlichen Dingen, vor 
allem in den von ihnen aufgestellten Systemen des kanonischen Rechtes (a. fikh) 
und existieren bis auf den heutigen Tag. Die Richtung des A8-Safi‘i (gest. 820), 
die methodisch besonders den Analogieschlu8 handhabt, herrscht in Agypten, 
Ostafrika, Siidarabien, an den Kiistengebieten Indiens und in einigen mittel- 
asiatischen Gegenden. Der Ritus des Malik ibn Anas (gest. 795), der sich nament- 
lich auf die Autoritaét des Hadis stiitzt, ist in Agypten, Nord- und Westafrika zu 
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finden. Der Ritus des Abu Hanifa (gest. 767), der besonders das Recht der persénlichen 
Meinung vertritt, ist namentlich in der Tiirkei, unter den Tataren und auf dem 
ndischen Festland verbreitet, und schlieBlich die Richtung des Ibn-Hanbal (gest. 
355), die streng orthodox ist, aber nur sehr wenige, lokal zerstreute Anhanger umfaBt. 

Was die eigentlichen Sekten anlangt, so méchte ich bemerken, daB ihre An- 
zahl im Laufe der Zeit ziemlich groB geworden ist. Die wichtigsten sind die 
Sharidschiten, Mu‘taziliten, Schi‘iten, Wahhabiten, Babisten und in der neuesten 
Zeit die Ahmedijje-Sekte; ferner gehéren hieher die verschiedenen Orden und 
Briiderschaften usw. Leider mu8 ich es mir versagen, auf alle diese niher ein- 
sugehen, und will nur bei einer Sekte, der der Schi‘iten (Schi‘a ar. Partei) langer 
verweilen, weil sie fiir den Islam von gréBter Tragweite geworden ist, und die 
Glaubigen in zwei groBe, bis auf den heutigen Tag unversdhnliche Gruppen ge- 
spalten hat. 

Bekanntlich hatte Mohammed keinen Sohn hinterlassen und auch nichts 
iber seine Nachfolge bestimmt. Der gréBte Teil der Glaubigen huldigte daher 
seinem Schwiegervater Abu-Bekr als Nachfolger (Chalifen). Ein Teil vertrat jedoch 
lie Ansicht, daB das Chalifat ausschlieBlich der Familie des Propheten, also seinem 
Vetter “Ali, dem Mann seiner Tochter Fatima gebiihre. Dieser Teil gewann immer 
mehr Anhanger, namentlich unter den Persern, die von den Arabern seit jeher 
schlecht behandelt wurden. Auf diese Weise trat zu dem Kampfe zwischen den 
beiden Teilen, der zunichst ein sippischer und ein religiéser war, ein neues Element 
hinzu: das vélkische. Der Gegensatz zwischen Araber- und Persertum trat immer 
mehr zutage, die Anhanger “Alis und seiner Gemeinde galten als die Trager der 
national-persischen Ideen, und der Islam der Schi‘iten wurde stark mit persischen, 
Jen Semiten fremden Anschauungen durchtriinkt. Der Schi‘itismus wurde schlieB- 
ich Staatsreligion in Persien und ist es bis auf den heutigen Tag geblieben. Seine 
hauptsaichlichsten Lehren lassen sich in folgenden Worten kurz zusammenfassen. 
Fiir das geistliche Oberhaupt der Gemeinde gebrauchen die Schi‘iten nicht die 
Bezeichnung Chalife, sondern Imam (Leiter). Die ersten drei Chalifen, Abu Bekr, 
‘Omar und “Osman, werden von ihnen als Usurpatoren bezeichnet und die Reihe 
der Imame beginnt mit “Ali, dann folgen seine beiden Séhne Hasan und Husein, 
von denen der letztere im Kampfe gegen die Orthodoxie bei Kerbela gefallen ist, 
und die anderen, im ganzen zwélf, weshalb diese Sekte auch die Zwélfer-Schi‘a ge- 
nannt wird. Der letzte Imam ist Mohammed al-Mahdi, der nach der Anschauung 
der Schi‘iten noch lebt, wenn auch unsichtbar, und in den letzten Tagen wieder 
erscheinen wird. Eine besondere Verehrung genieBt “Ali, der Freund (a. weli) 
Gottes, der als solcher tiber Mohammed steht, der nur der Gesandte Gottes war. 
Ja, man erhob “Ali geradezu zum fleischgewordenen Gott. In den Glaubenslehren 
stimmen die Schi‘iten mit den Orthodoxen, den Sunniten, im allgemeinen iiberein, 
soferne sie nicht mit der Imam-Vorstellung zusammenhingen. Auch sie halten die 
Sunna fiir eine wesentliche Quelle des Glaubens, haben aber andere Sammlungen 
und meinen, da} nur sie allein die echte Sunna besitzen. AuBerdem halten die 
Schi‘iten Erinnerungsfeste zu Ehren Hasans und Huseins in sehr eindrucks- 
vollen Zeremonien ab und kennen andere Gebetsriten. SchlieBlich méchte ich 
noch eine Art ,,Reservatio mentalis‘‘ erwahnen, die bei ihnen gang und gabe ist, 
wonach nimlich der Schi‘ite das Recht hat, durch frommen Betrug sich vor reli- 
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gidser Verfolgung zu schiitzen und in Bedrangnis seinen Glauben zu verleugnen 
Der schi‘itische Islam hat sich in mehrere Zweige gespalten, von denen aber di 
meisten mit der Zeit wieder verschwunden sind. GréBere Bedeutung erlangtet 
nur die Zeiditen und die Isma‘iliten. 

Was nun die Frage nach der Zahl der jetzt lebenden Bekenner des Islam: 
betrifft, so laBt sie sich nur schatzungsweise bestimmen. Die bisherigen Ab 
schatzungen schwanken zwischen 175 und 270 Millionen. Diese Unsicherheit hai 
gréBtenteils ihren Grund darin, daB in vielen von Mohammedanern bewohnte1 
Gebieten nie eine Volkszihlung nach dem Religionsbekenntnis stattfand, un 
demgemaB genaue statistische Angaben fehlen. Das trifft namentlich fiir da 
Geburtsland des Islams zu, wo jede Schaitzung der Gesamtbevélkerung Arabien 
nur auf Mutmafungen beruhen kann. Die Bekenner des Islams verteilen sich au 
Asien, Afrika und Europa. Wahrend sich der Islam in Afrika noch immer for 
ausbreitet, namentlich unter den dortigen Negerstémmen, in Hollindisch- unc 
Britisch-Indien besonders in den letzten Jahrzehnten Fortschritte gemacht hat 
ist er anderwarts langst stabil geblieben. Im Riickgang befindet er sich in der ehe 
maligen europaischen Tirkei, Syrien, Palistina, Kleinasien, Unteragypten unc 
Algerien. 4 

Wenn ich nun zum Schlusse den Gesamteindruck, den der Islam auf un 
macht, zusammenfasse, so ergibt sich folgendes Bild. Der Islam ist seinem Wese1 
und Charakter nach ein synkretistisches, d. h. verschiedene Religionen zusammen 
fassendes System. Die besten Lehren sind dem Judentum und Christentum ent 
nommen, aber auch Reste des arabischen Heidentums sind durch Sitte und Uber 
lieferung erhalten geblieben. Heidnischer EinfluB zeigt sich vor allem in der Ethik 
Die Polygamie, mit dem ethischen Monotheismus schon innerlich unvereinbar 
ebenso wie die niedrige Stellung der Frau stehen im scharfen Gegensatz zur Gott 
ebenbildlichkeit des Menschen und sind die Ursachen der geringen Geltung de 
Persénlichkeit im Islam. In seiner Gottesvorstellung zeigt der Islam einen gewisser 
naturalistischen Zug, insoferne als das héchste iiberweltliche Wesen zugleich dis 
personifizierte Willkiir ist. Daher ist auch die wissenschaftliche Theologie de: 
Islams nicht auf der aristotelischen, sondern der voraristotelischen atomistischer 
Naturphilosophie aufgebaut. Die enge Verkniipfung von weltlich-irdischen unc 
geistlich-religidsen Gesichtspunkten, die eine feste Verbindung und Durchdringung 
der geistlichen und weltlichen Gewalt zur Folge hatte, endete schlieBlich in eine 
schrankenlosen, ausschlieBlich auf gewaltsame Eroberungen gegriindeten Despotie 
Gewisse Zugestindnisse an die Sinnlichkeit, diesen hervorstechenden Charakterzug 
der Orientalen, haben dem Islam eine seltene Zahigkeit und Expansionskraft ver. 
lichen. Im Grunde genommen, war und ist der Islam eine volkstiimliche Religion 
er enthalt eine kurze und leicht verstaindliche Glaubenslehre ohne Geheimniss¢ 
und Mysterien. Er kennt keine Heilsmittel, keinen Mittler und Stellvertrete: 
zwischen Gott und seinen Geschépfen, und die allgemeinen Erfordernisse religiése1 
Betatigung sind nicht driickend. Im Vergleiche mit dem alten arabischen Heiden. 
tum ist der Islam gewiB ein Fortschritt, fiir die allgemeine Menschheit aber be- 
deutet der Islam, wenn man an die groBen Weltreligionen, wie Judentum und 
Christentum und die besseren Formen des Buddhismus denkt, entschieden einer 
religidsen Riickschritt. 
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Ausbreitung und Entwicklung des Christentums 
Von 
Oswald Redlich 


Das Wort von der Fiille der Zeiten, in der der Erléser gekommen und das 
Christentum entstanden ist, birgt einen tiefen geschichtlichen Sinn. Das rémische 
Reich hatte drei Generationen hindurch in den schrecklichen Birgerkriegen 
furchtbare Zeiten erlebt. Die Sehnsucht nach Frieden, Ordnung und Sicherheit 
des Daseins war ibermachtig geworden in den Herzen der Menschen. Die Dichter 
triumten von einem einstigen und einem kiinftigen goldenen Zeitalter. Vergilius 
sprach in seiner beriihmten vierten Ekloge in geheimnisvoll klingenden Versen 
von dem Kinde, das zum Heil der Welt geboren werde. Worte, die man dann 
schon in frihchristlicher Zeit auf den Heiland bezog. Die Aufrichtung des 
Prinzipates durch Augustus brachte endlich eine bessere Zeit. Augustus wurde 
als der von oben gesandte Retter und Friedensbringer gefeiert und die im helle- 
nistischen Orient langst schon gewohnte Vergéttlichung der Herrscher dringt 
nun auch in die rémische Welt ein. 

Aber all die Bedriickungen und Ungerechtigkeiten, welche doch das Leben 
erfiillten, die ungeheure Summe von Harte, welche gerade in der antiken Welt 
z. B. in den Verhaltnissen des Sklavenwesens oder in der Behandlung der im 
Kriege Besiegten enthalten lag, blieben bestehen. Und iiber zahllosen Menschen 
mit hdheren geistigen und seelischen Bediirfnissen war eine tiefe Unzufriedenheit 
und Trostlosigkeit gelagert. Die Religion der Vater, der alte Gétterglaube 
und Gétterkult war Tausenden eine inhaltsleere AuBerlichkeit geworden. Ein 
weitreichender Indifferentismus machte sich geltend, oder aber bei Naturen, 
die der Drang nach einem héheren Lebensinhalt beseelte, die Hinwendung zu 
mystischen Richtungen oder der Versuch, mit Hilfe der Philosophie eine Welt- 
anschauung zu gewinnen. Aber die verschiedenen Systeme der Philosophen 
widersprachen sich und lieBen daran verzweifeln, daB durch den Rationalismus 
die Riitsel des Daseins gelést und daB so die nach Erkenntnis und GewiBheit 
diirstende Seele einen Halt gewinnen kénne. Um so mehr strémen die mystischen 
Religionen und Kulte des Orients in die griechisch-rémische Welt. Ganz neue 
Gefiihle werden erweckt, das Gefiihl der Siindhaftigkeit des Menschen, die 
Sehnsucht nach Erlésung aus diesem Zustand, nach etwas Héherem als die 
erscheinende Welt, nach etwas absolut Gewissem, nach absoluter Wahrheit 
gegeniiber dieser Welt des Scheins, die Sehnsucht nach einem auBer- oder tiber- 
irdischen reineren Leben. 
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Ertrage und entsage, lehrte Epiktet und die Stoa im 1. Jahrhundert, und 
im 2. und 3. Jahrhundert erwuchs der Neuplatonismus, der durch innere Schau, 
Jurch innere Steigerung des Subjekts, durch Verziickung und Ekstase die Er- 
kenntnis der Wahrheit erzwingen wollte. 

In solche Stimmungen und Strémungen trat das Christentum. Seine frohe 
Botschaft fiel weithin auf fruchtbaren Boden. Es wandte sich ja an alle Menschen 
und unterschied sich dadurch von den antiken Volks- oder Staatsreligionen. 
Es wandte sich an alle Mihseligen und Beladenen. Seine Lehren von der Freiheit 
aller Menschen vor Gott, von der Gleichheit und Briiderlichkeit der Menschen, 
yon der Pflicht der Nachstenliebe, von der Zuversicht auf ein ewiges Leben 
m Jenseits, auf eine allgemeine Gerechtigkeit des einen wahren Gottes, dies 
waren gottliche Strahlen im Dunkel der Welt. Das Christentum gab sich als 
inmittelbare Offenbarung Gottes, als die unbezweifelbare Wahrheit, und auch 
lie am schwersten begreiflichen Glaubenslehren wurden von den nach Sicherheit 
liirstenden Seelen willig aufgenommen. Nicht mehr im hellenistischen In- 
ellektualismus fand man das Heil, sondern im einfachen, bloBen Glauben. 
Es ist bezeichnend, wenn Justinus, der bedeutende christliche Apologet des 
2. Jahrhunderts von sich erzaéhlt, er habe nacheinander bei einem Stoiker, 
nem Peripathetiker, Pythagoraer und Platoniker Befriedigung gesucht, diese 
uber erst durch einen alten Christen, der ihm von dem Gottessohn berichtete, 
m Christentum als der allein sicheren Philosophie gefunden. 

Auf solchem Boden erwuchs eine rasche Verbreitung des Christentums. 
Hier wurde die Wirksamkeit des Apostels Paulus, des Heidenapostels, von 
roBter Bedeutung. Er trug das Evangelium iiber die engen jiidischen Kreise 
1inaus, er, der rémische Birger, wollte die Welt fiir Christus erobern. GemaB 
lem Worte Christi, ,,Gebet Gott, was Gottes und dem Kaiser, was des Kaisers 
st“, lehrte Paulus die staatlichen Ordnungen des Imperiums als Zulassung 
xottes anzunehmen und sich in dieselben einzufiigen, soferne sie nicht wider 
xottes Gebot. Um den Glauben an den vom Tode auferstandenen Gott- 
nenschen Christus, von dem alle Gnadenkrifte ausstrahlen, sammelte Paulus 
lie Christusglaiubigen zu Genossenschaften, die sich innerlich und auBSerlich 
nehr und mehr ablésten vom alten Gesetz, das doch in den Kreisen der juden- 
‘hristlichen Gemeinden immer noch festgehalten blieb. Diese gewisse Spannung 
wurde aufgehoben durch den ersten ZusammenstoB des jungen Christentums mit 
lem rémischen Staate in der ersten blutigen Christenverfolgung unter Nero und 
lurch die Katastrophe des Judentums mit der Zerstérung Jerusalems im Jahre 70. 
Jnter Nero haben im Jahre 67 die Apostel Petrus und Paulus in Rom den Martyrer- 
od erlitten, wie dies durch die neuesten Forschungen neuerdings sichergestellt 
st, und dieses gemeinsame Martyrium hat jene Spannungen vergessen lassen 
ind die beiden Apostelfiirsten fiir immer an die Spitze der Kirche gestellt. Und 
20m tritt nach dem Falle Jerusalems mehr und mehr in den Mittelpunkt 
ler wachsenden Christenheit. 

Um das Jabr 60 waren hauptsichlich durch die Mission des hl. Paulus 
n Syrien und in Kleinasien und zu beiden Seiten des Agiischen Meeres im 
Mittelpunkte der griechischen Welt schon christliche Gemeinden begriindet. In 
20m war zuerst im AnschluB an die starke jiidische Gemeinde eine christliche 
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Gemeinschaft entstanden. Auch im rémischen Nordafrika, in Gallien und Spanien : 
dringt schon im ersten Jahrhundert das Christentum ein. Zahlreiche eifrige 
Glaubensboten durchwanderten das Reich und die einzelnen Christengemein-— 
schaften treten in lebhafte Verbindung. Wir diirfen ja nicht vergessen, daB in 

dem weiten Imperium, das von Spanien bis an den Euphrat reichte und das ganze 
Mittelmeer einheitlich umschloB, der Verkehr zwischen den einzelnen Provinzen 

ein ungemein reger war. Der Boden dieses universalen Imperiums bot die beste 

physische Basis und Wegbereitung fiir die Ausbreitung der universalen Religion — 
des Christentums. 

Es waren vor allem die unteren sozialen Kreise, Handwerker und kleine 
Kaufleute, Sklaven, bei denen die neue Lehre Eingang fand, aber schon am 
Ende des ersten Jahrhunderts begegnen wir iiberzeugten und bekenntnisfreudigen 
Anhangern auch in héheren Schichten bis hinauf zu Verwandten des kaiserlichen 
Hauses der Flavier. 

Die urchristliche Gemeinde war im reinsten Geiste des Evangeliums eine 
ideal-patriarchalisch-kommunistische Gemeinschaft. Aber sobald das Christen- 
tum in alle Welt hinaustrat, sich ausbreitete und sich mit den Verhaltnissen 
der Welt bis zu gewissem Grade abfinden wollte und muBte, konnte jene Form ~ 
nicht mehr geniigen. Die reiche karitative Wirksamkeit blieb aufrecht, aber : 
die Wahrung der reinen Glaubenslehre und die Ubung des Kultus erforderte 
eine gewisse Organisation und Leitung. An die Spitze der Presbyteri, der Altesten, 
der Priester, tritt schon in apostolischer Zeit der Episkopus, d.h. Aufseher. Er ist 
der Vorstand der einzelnen Gemeinden, er leitet ihre Versammlungen, ihre 
Verwaltung, er ist der Seelsorger und Verwalter des Kultus. Durch die unmittel- 
bare Zuriickleitung der priesterlich-bischéflichen Gewalt auf die Apostel und 
durch diese auf Christus selber und durch die ihnen allein und ausschlieBlich 
zuerkannte und durch die Weihe iibertragene Gewalt iiber die Gnadenmittel 
Christi und seiner Kirche werden Priester und Bischof herausgehoben iiber die 
ubrigen Glaubigen, sie werden die Mittler zwischen Gott und dem Menschen, 
Priestertum und Episkopat sind die grundlegenden Pfeiler fiir den werdenden 
Ausbau der katholischen Kirche. 

Je mehr das Christentum sich ausbreitete und je mehr es sich als etwas 
Neues erwies und als solches erkannt wurde, um so mehr wurde die Frage seines 
Verhaltnisses zum rémischen Staate akut. Alle Kulte hatten Raum im Rémer- 
reiche, sofern sie sich dazu verstanden, mit der Staatsreligion und ihrem offiziellen 
Ausdruck, dem Kaiserkultus, sich abzufinden. Die Juden hatten hierin eigene 
Privilegien, aber die Christen, die bald nicht mehr mit den Juden identifiziert 
werden konnten noch wollten, waren etwas Neues. Wenn die Christen sich wei- 
gerten, dem Divus imperator, dem vergéttlichten Repraisentanten des Staates 
zu opfern, so war dies Majestitsverbrechen. Unter diesen Gesichtspunkt fielen 
schon die ersten Christenverfolgungen unter Nero und Domitian, und diese Auf- 
fassung vertrat Kaiser Trajan, als ihn Plinius d.J., Statthalter von Bithynien, 
im Jahre 111 oder 112 um Weisung iiber das Vorgehen gegen die Christen 
ersuchte. 

Aber so unverséhnlich die Gegensitze sich prinzipiell gegeniiberstanden, — 
so wurden in der Praxis im 2. und in der ersten Halfte des 3. Jahrhunderts die 
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hristen doch im allgemeinen unverfolgt gelassen. Allerdings sind lokale Ver- 
igungen vorgekommen, so z. B. eine sehr blutige im Jahre 177 in Lyon. Es 
irkten da oft besondere Ursachen mit. Firchterliche Anschuldigungen, die 
ielfach tiber die Christen im Umlaufe waren, daB sie bei ihren Versammlungen 
inder schlachteten, graiuliche Unzucht trieben usw., fanatisierten da und dort 
as Volk und zwangen die Behérden zum Vorgehen gegen die Christen, welches 
ann gerechtfertigt erschien, wenn diese dem Kaiser géttliche Ehren verweigerten. 
Is aber im 3. Jahrhundert schweres Ungliick iiber das Reich hereinbrach, als 
ie Barbareneinfalle begannen, als MiBwachs, Teuerung, Seuchen wiiteten, 
a wurde dieses Unheil vom Heere und von den Priestern dem Zorn der Gétter 
ber ihre Vernachlassigung zugeschrieben. Solche Erregungen und jene prin- 
piellen Griinde haben die Kaiser Decius und Valerianus in den Jahren 250 
nd 253 zu einer ersten allgemeinen Christenverfolgung bestimmt. Sie war 
eftig, aber kurz, und sie trug im ganzen eher zur Reinigung und Starkung der 
irche bei. Und noch einmal holte der rémische Staat zu einem vernichtenden 
chlage gegen das Christentum aus, unter Kaiser Diokletian und seinem Mit- 
aiser Galerius. Diokletian fiihrte mit gewaltiger Kraft eine nochmalige Zu- 
immenfassung und eine Reform des Reiches durch. Thm, der im Lager als Ver- 
arer der alten Gétter aufgewachsen, erschien die Staatsreligion, wie sie bisher 
estanden, als das einzig Denkbare. Im Jahre 303 wurde die allgemeine Ver- 
igung der Christen begonnen und nach Diokletians Abdankung von Galerius 
is 312 fortgesetzt. Beamtentum und Heer sollten von Christen gereinigt werden, 
ie christlichen Kirchen wurden zerstért, zahlreiche Martyrer bezeugten ihren 
Jauben mit ihrem Blute. Zugleich versuchte man eine Wiederbelebung der 
ten Religion. 

Allein, eine Vernichtung des Christentums und seiner Kirche wurde nicht 
reicht. Vielmehr trat einer der bedeutungsvollsten Wendepunkte der Ge- 
shichte ein. Unmittelbar nach der schwersten Verfolgung erlieB Kaiser Kon- 
antin I. im Jahre 313 das Edikt von Mailand, welches den Christen freie 
eligionsibung gewahrte und die Restituierung der Kirchengiiter verfiigte. 

Wie war ein so erstaunlicher, so wundersamer Umschwung méglich? Das 
hristentum hatte sich im Laufe des 3. Jahrhunderts schon tber das ganze 
ymische Reich und im Osten dariiber hinaus verbreitet. Christen fanden sich 
vhIreich in allen Kreisen der Bevélkerung, im Heere und in der héchsten Be- 
mtenschaft. Sie hatten zwar gewiB nirgends die Majoritat, aber man schatzt 
ire Zahl fiir die Zeit um 300 auf etwa ein Finftel der Bewohner des Reiches. 
ie innere Organisation der Kirche hatte sich schon machtig entwickelt. Die 
isch6fe waren gewissermaBen monarchische Leiter der Gemeinden geworden. 
s beginnen bischéfliche Sprengel im AnschluB an die Stidte und ihr Gebiet. 
ie Bischéfe einer Provinzhauptstadt, einer Metropolis besitzen einen natiirlichen 
orrang im Ansehen und wir kénnen von den Anfangen nicht bloB eines Episkopal-, 
mdern auch eines Metropolitansystems sprechen. Auch Synoden, auf denen 
irchliche Angelegenheiten einer Provinz beraten werden, sind im 3. Jahrhundert 
achweisbar. Der Bischof von Rom aber, der Vorsteher der groBen christlichen 
remeinde der Hauptstadt des Reiches, der Nachfolger des hl. Petrus, geno ein 
esonderes Ansehen. 
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So war die christliche, die katholische, d. h. allgemeine Kirche, wie sie schon 
zu Beginn des 2. Jahrhunderts von Bischof Ignatius von Antiochia genannt wird 
zu einer bedeutungsvollen Organisation innerhalb des Reiches herangewachsen. 
Es hatte sich gezeigt, daB sie auch mit der scharfsten Gewalt nicht bezwungen 
oder vernichtet werden konnte. Es war staatsklug, wenn man diese zweifell 
starke geistige Macht dem Staate dienstbar machte. Sicher wirkten bei Kon- 
stantin solche prinzipielle, aber auch aktuelle politische Motive mit: in seinem 
Kampfe gegen Maxentius, der im Osten die Verfolgung fortsetzte, gewann sich 
Konstantin die Sympathien der Christen. Auch persénliche Hinneigung Kon- 
stantins zum Christentum mu doch angenommen werden, wenn er sich auch erst 
am Ende seines Lebens taufen lieB. 

Mit dem Edikt von Mailand war zunachst nur die Gleichberechtigung der 
christlichen Religion neben der rémischen Staatsreligion ausgesprochen. Aber 
Kaiser Konstantin férderte die Kirche auBerordentlich. Sie erhielt das Recht, 
Vermichtnisse anzunehmen, die Bischéfe wurden von den 6ffentlichen Lasten 
befreit, erhielten einen gewissen Anteil an der weltlichen Gerichtsbarkeit, so 
daB sie in den Verwaltungsorganismus des Staates miteingefiigt wurden. Aber 
der Kaiser betrachtete sich in gewohnter Auffassung der kaiserlichen Stellung 
nun auch als obersten Herrn der christlichen Kirche, und er wollte, gleich der 
einheitlichen Reichsverwaltung, nun auch eine einheitliche Kirche. Gerade 
damals war die Kirche von einer tiefgreifenden Spaltung zerrissen. Es war der 
Streit tiber das Wesen der géttlichen Personen, vor allem iiber die Wesensgleich- 
heit Gottes des Sohnes mit Gott dem Vater. Die abendlindisch-rémische Kirche 
hielt an der vollen Wesensgleichheit fest, im Orient wurde, namentlich durch den 
alexandrinischen Priester Arius, die Lehre verfochten, da8 der Sohn kein ewiges 
Dasein von Anbeginn an habe, da8 er so nicht gleich dem Vater, nicht eigentlicher 
Gott sei. Auf dem von Kaiser Konstantin einberufenen ersten allgemeinen 
Konzil zu Nicaea im Jahre 325 wurde die Lehre des Arius verdammt und die 
romische Lehre festgestellt als Grundpfeiler der katholischen Kirche und Dog- 
matik. Dieses Konzil von Nicaea zeigt so recht die Stellung der r6mischen Reichs- 
gewalt gegeniiber der christlichen Kirche: der Kaiser beruft das Konzil, er fiihrt 
den Vorsitz, die Beschliisse des Konzils erfahren die kaiserliche Bestatigung. 
Wir sehen, die christliche Kirche wird von diesem Imperatorentum ebenso als 
eine Staatseinrichtung und unter der obersten kaiserlichen Gewalt stehend 
betrachtet, wie es bisher mit der heidnischen Staatsreligion der Fall gewesen 
war. Diese rémisch-imperialistische Stellungnahme des Staates zur Kirche 
blieb im ostrémisch-byzantinischen Reiche aufrecht und bildet einen charakte- 
ristischen Grundzug im Gegensatz zur Entwicklung des Verhialtnisses zwische 
Kirche und Staat im Abendlande. 

Nach Schwankungen zum Arianismus hin um die Mitte des 4. Jahrhunde 
und nach dem Versuch einer heidnischen Reaktion unter Kaiser Julian wurd 
durch Theodosius, der noch einmal das ganze Reich vereinte, der weitere ent 
scheidende Schritt getan. Er hat im Jahre 392 die christliche Religion in der Fo 
der rémisch-katholischen Lehre zur Staatsreligion erklairt. Die Giiter der heid 
nischen Tempel wurden eingezogen, die Leistungen des. Staates fiir den heid 
nischen Kultus wurden eingestellt, die Feier der uralten olympischen Spiel 
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rurde aufgehoben. So war das Christentum im Laufe des 4. Jahrhunderts aus 
er als staatsgefahrlich verfolgten Religion die Staatsreligion geworden. Es 
var unausbleiblich, daBi die Kirche selbst von dieser auBerordentlichen 
Vandelung berihrt werden muBte. 

Der auBere Sieg des Christentums fiihrte ihm natiirlich Scharen von An- 
angern zu. Es wurde die tiberwiegende Masse der Bewohner des Reiches christ- 
ich. Wie schon seit der ersten Ausbreitung, war das Christentum auch in der 
jpitantike vor allem an die Stidte gekniipft — dies entsprach der antiken 
tadtstaatgestaltung und der antiken Kultur. In den Stadten bildeten sich die 
hristlichen Gemeinden, in den unteren Schichten der stidtischen Bevélkerung 
and das Christentum die groBe Zahl seiner Bekenner. An die Stadte kniipfte 
ich die Organisation der Kirche an, das Episkopal- und Metropolitansystem. 
etzt wandten sich auch die hdheren, die Intelligenzschichten der Stadte in 
teigendem Mae der siegreichen christlichen Kirche zu. Wir haben freilich 
eugnisse genug dafiir, daB die intensive Weltlichkeit dieser Kreise, welche nun 
hristlich wurden, dadurch nicht ohneweiters verinnerlicht und verwandelt ward. 
Jas Christentum fiigte sich nun notwendigerweise und von selber erst ganz in 
ie antike Kulturwelt ein. Die Christen brauchten jetzt keine Zuriickhaltung 
egeniber dem Staate mehr zu tiben, und das Christentum tibernahm nun voll 
ie Ausdrucksmittel der Antike auch in der geistigen Kultur, in der Kunst, 
a der Literatur, in der Wissenschaft. Diese volle Verbindung mit der spat- 
ntiken Kultur wurde unendlich bedeutungsvoll, als im 5. Jahrhundert der 
festliche Teil des Imperiums abzubréckeln begann, als neue Staatenbildungen 
ntstanden, geschaffen von neuen Vélkern auf dem Boden des alten Reiches. 
Yiesen V6lkern, den Germanen, konnte so die christliche Kirche eine Ver- 
aittlerin und Lehrmeisterin héherer Kultur werden. 

Die ostgermanischen Vélker der West- und Ostgoten, der Vandalen und 
pater der Langobarden sind es gewesen, die zuerst in groBerem AusmaB dem 
thristentum zuwuchsen. Es wurde fiir die Geschicke dieser Germanenvélker 
on gréBter Bedeutung, daB, als die Westgoten um die Mitte des 4. Jahrhunderts 
o Beziehung zum ostrémischen Reiche traten, dies in jenem Momente geschah, 
ls gerade der Arianismus fiir kurze Zeit im Osten die Oberhand hatte. So nahmen 
ie Westgoten das Christentum in Gestalt des Arianismus an, der sich auBer im 
Jogma auch im Kultus unterschied, da er die nationale Sprache gebrauchte. 
Hleich den Westgoten wurden auch die Ostgoten, Vandalen und Langobarden 
rianisch und sie hielten daran fest, als sonst der Arianismus im 5. Jahrhundert 
ach und nach verschwand. So kam es, daB in den Reichen, welche die West- 
oten in Siidgallien und in Spanien, die Ostgoten und nach ihnen die Langobarden 
n Italien und die Vandalen in Nordafrika begriindeten, das herrschende Germanen- 
‘olk arianisch, die rémischen Untertanen aber katholisch waren. Dieser unheil- 
olle Gegensatz verband sich mit dem national-kulturellen, denn die ré6mischen 
-rovinzialen sahen in den Germanen doch immer nur die Barbaren. Diese inneren 
chwirenden Wunden haben dazu beigetragen, dai das Vandalen- und das Ost- 
otenreich im 6. Jahrhundert untergingen und daB die Westgoten von den 
‘franken aus Gallien hinausgedringt wurden. Die Westgoten in Spanien und 
lie Langobarden in Italien aber nahmen seit dem Ende des 6. Jahrhunderts den 
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Katholizismus an, ein Prozef, der nun bezeichnenderweise Hand in Hand ging 
mit ihrer Romanisierung. Aus diesen rasch dahingegangenen altesten christlichen 
Germanenstaaten besitzen wir heute noch einen unschatzbaren Uberrest, Teile 
der gotischen Bibeliibersetzung des Bischofs Wulfila (Ulfilas) aus der Mitte des 
4, Jahrhunderts, das alteste schriftliche Denkmal germanischer Sprache. 

Schon aus diesem Schicksal der arianischen Germanenstaaten erhellt die 
epochale Bedeutung der Tatsache, daB jenes Germanenvolk, dem die Zukunft 
der nachsten Jahrhunderte gehérte, sich von allem Anfang an dem rémisch- 
katholischen Christentum zugewendet hat, die Franken. Chlodwig, der gewaltige 
Begriinder des frankischen GroBreiches, hatte die Herrschaft der Franken vor- 
geschoben bis an die Loire. Heidnische Franken und christliche Romanen 
lebten also hier nebeneinander unter einer Herrschaft und es war unausweichlich, 
daB da ein Ausgleich erfolgen muBte. Aber es war nicht ohneweiters selbstver- 
stindlich, welchem christlichen Bekenntnis sich die Franken zuwenden wiirden. 
Ringsum waren die arianischen Germanenstaaten und es wurden Versuche 
gemacht, Chlodwig fiir die arianische Kirche zu gewinnen. Allein er entschied 
sich mit richtigem politisch-staatsmannischem Blick fiir die katholische Kirche 
und vermied dadurch jene schweren inneren Konflikte. Wahrscheinlich im Jahre 
496 lieB sich Chlodwig und mit ihm eine groBe Zahl edler Franken taufen. Ein 
weltgeschichtlicher Moment, der an Konstantins Ubertritt gemahnt. Aber wie 
anders war doch jetzt die Lage! Die Kirche Konstantins war eine Korporation 
innerhalb des groBen rémischen Reiches, sie wurde Reichskirche. Die Kirche, 
der sich jetzt Chlodwig anschloB, war eine weit tiber die Grenzen des Franken- 
reiches hinausragende, unabhangige, universale geistliche und geistige Macht. 
Und wenn im Osten die Kirche Staatskirche blieb, so ahnen wir hier im Westen 
bereits den kiinftigen Dualismus von Staat und Kirche, der das abendlandische 
Mittelalter kennzeichnen und erfiillen sollte. 

Hundert Jahre spaiter gewann die katholische Kirche einen weiteren wichtigen 
Posten. Nachdem schon im 5. Jahrhundert das Christentum in Irland festen 
FuB gefaBt hatte, begann Papst Gregor I. um die Wende des 6. und 7. Jahr- 
hunderts die Missionstitigkeit bei den heidnischen, germanischen Angelsachsen 
in England, und in diesen auBersten Lindern des nordwestlichen Europa ent- 
faltete sich rasch eine hohe Bliite kirchlichen und geistigen Lebens. Sie wurde 
von besonderer Bedeutung durch ihre Riickwirkung auf das Festland. Die 
irische und angelsichsische Mission hat im Frankenreiche GroBes gewirkt, die 
irische fiir die Entwicklung des Klosterwesens, die angelsichsische im 8. Jahr- 
hundert vor allem durch Bonifatius, den Apostel der Deutschen, fiir die Christiani- 
sierung der noch heidnischen mitteldeutschen Stamme, fiir die Organisierung der 
deutschen und fiir die Reform der frankischen Kirche. Als dann Karl der GroBe 
die Unterwerfung und Christianisierung des groBen Sachsenstammes durchgefiihrt 
hatte, da waren um 800 die ersten und wichtigsten Abschnitte der Ausbreitung 
des Christentums abgeschlossen: die ganzen Mittelmeerlinder mit Ausnahme der 
islamischen Teile von Spanien und Nordafrika, das ganze westliche und mittlere 
Europa waren dem katholischen Christentum gewonnen. Nur die skandinavischen 
Lander und Osteuropa waren heidnisch. 

Das frankisch-karolingische GroBreich, das von den Pyrenien bis zu den 


Ausbreitung und Entwicklung des Christentums 227 


Karpathen und von der Nordsee bis Mittelitalien reichte, war nun die einheitliche 
Zentralmacht, deren Institutionen und Kultur eine gemeinsame Grundlage 
schufen, die weiter dauerte, auch als dieses Reich in einzelne Teile sich léste. 
Und die katholische Kirche umfafte diese ganze neue germanisch-romanische 
Staaten- und Vélkergruppe Mittel- und Westeuropas mit ihrer einheitlichen 
Organisation, ihrem einheitlichen Glauben und Kultus. Es beginnt die eigen- 
artige, charakteristische Einheit einer neuen Epoche, des Mittelalters. Als 
Karl der GroBe im Jahre 800 durch Papst Leo III. zum rémischen Kaiser ge- 
krént wurde, erstand ein mittelalterliches universales, christliches Kaisertum 
neben dem universalen Papsttum, die mittelalterliche christliche Welt hatte 
ihre weltlichen und geistlichen Reprasentanten, sie war gewissermaBen kon- 
stituiert. 

Wir sind etwas vorausgeeilt. Wir miissen noch Entwicklungen beriihren, 
welche ganz wesentliche Briicken zum mittelalterlichen Christentum bilden. 
Seit Konstantin sah sich Christentum und Kirche in die Welt versetzt. Die 
Kirche wird in das weltliche Wesen hineingezogen. Sie wird reiche Grundbesitzerin, 
sie wird mit staatlichen Funktionen betraut, die Bischéfe, die nun mehr und mehr 
aus vornehmen Geschlechtern stammen, werden oft mehr als die weltliche 
Obrigkeit Regierer ihrer Stadt. Der Bischof von Rom, der Papst, dessen geist- 
licher Primat im Laufe des 4. Jahrhunderts allgemein anerkannt wird, gewinnt 
schon in den letzten Zeiten des sinkenden Westreiches und im 6. Jahrhundert 
eine Art moralisch-politischer Fiihrung der italischen Bevélkerung, so Papst 
Leo I. gegen Attila, so Gregor I. gegeniiber den Langobarden. Gegeniiber all 
diesem Einriicken in die Welt erhebt sich nun zuerst im Orient eine streng 
asketische Richtung, die sich vollstandig loslésen will von der Welt, um ganz 
dem Evangelium folgend nur dem Heil der Seele zu leben. In Agypten und 
Syrien zogen sich zahlreiche fromme Manner und Frauen in die Einsamkeit der 
Wiiste zuriick, um als Einsiedler oder in losen Gemeinschaften dem Gebet, der 
Kontemplation und Abtétung zu leben. Diese Formen individueller Fré6mmigkeit 
drangen auch ins Abendland und verdichteten sich zu eigentlichen Korporationen 
in den Kléstern. Klosterwesen und Monchstum gewinnt eine auBerordentliche 
Verbreitung und Bedeutung durch die Wirksamkeit Benedicts von Nursia. 
Seine beriihmte, um 530 entstandene Regel schafft eine feste Organisation der 
klésterlichen Gemeinschaften, sie verbindet weises Mafhalten in der Askese 
mit gesunder Zielsetzung fruchtbaren Wirkens mit der Hande Arbeit und in 
geistig-wissenschaftlicher Tatigkeit. Seit dieser Zeit bedeckt sich das Abend- 
land mit zahllosen Benediktinerkléstern. Dieses Ménchstum wird ein wesentlicher 
Bestandteil des kirchlichen Lebens, das Volk sieht im Ménch und im Kloster das 
Ideal christlicher Lebensfiihrung vor sich, die Kléster werden Pioniere fir die 
Kultivierung des Landes, fiir die christliche Mission, sie werden die wichtigsten 
Trager der Volkserziehung, der Schule und Bildung. 

In jiingster Zeit hat ein Historiker!) diese asketisch-ménchische Geistes- 
richtung mit dem nicht ganz schmeichelhaften Namen ,,Simplismus‘‘ bezeichnet, 
um dadurch den Gegensatz auszudriicken zur hohen geistigen Kultur auch der 


1) Fedor Schneider, Rom und Romgedanke im Mittelalter (1926). 
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christlichen Antike. Aber es 1a8t sich fragen, ob nicht gerade dieser Simplismus 
die rechte Form und Einstellung des Christentums gewesen ist, als an die Kirche 
die groBe Aufgabe herantrat, die neue Welt der germanischen Volker zu gewinnen. 
Denn diese Welt war trotz allen Zusammenhanges mit Institutionen und Kultur 
der spaitrémischen Antike doch eine andere. Als jugendfrische, kraftvolle, 
kriegerische Volker dringen die Germanen in das rémische Reich. Sie sind gewalt- 
tatig, roh, aber sie haben eine seelische Wesensart, die einer der besten Kenner 
germanischen Altertums*) mit den Worten schildert: ,,[hre Lebensstimmung war 
nicht hedonistisch und epikuriisch; sie hatten einen Zug auf das Unbedingte, 
auf die Hingabe bis in den Tod. Selbstzucht und Selbstverleugnung waren 
geschitzte Eigenschaften des Kriegers und in der Geschlechtsliebe war der 
Germane kiihl, wie nicht bald ein zweites Volk.‘ So brachte der Germane dem 
Christentum Eigenschaften entgegen, welche von diesem besonders hochgehalten 
wurden und ihm kongenial waren. Dem einfacheren geistigen Habitus ent- 
sprachen einfachere, natiirliche staatliche, soziale und wirtschaftliche Ver- 
haltnisse. Gegeniiber der kapitalistischen Stadt- und Geldwirtschaft der spaten 
Antike tritt in den Germanenstaaten die Naturalwirtschaft wieder mehr in den 
Vordergrund. Hatte das Land und die landliche Bevélkerung im rémischen 
‘Reich keine Rolle gespielt, war alles auf den Stadtstaat zugeschnitten, so sind 
diese neuen Staaten der Franken, der Angelsachsen usw. vielmehr Bauern- 
staaten. Einfache, natiirliche Lebensverhiltnisse lassen die einfachen Lehren 
des Evangeliums Jesu von der Nachstenliebe, von Mildtatigkeit und Barm- 
/herzigkeit, von der Treue und Gerechtigkeit den einfachen Seelen verstandlich 
' und iberzeugend erscheinen. Nicht so sehr die dogmatische Seite mit den 
spekulativen Begriffen und Begriindungen der Trinititslehre und der Christologie 
war diesen Germanen kongenial, wohl aber die in ihrem Geiste und Glauben 
lebendigen Vorstellungen von dem wundertitigen Herrn Christus, der fiir uns 
gelitten hat, der aber die Hélle besiegte und auferstanden ist, der glorreiche, 
miachtige Himmelskénig, der Helfer des Gerechten in Not und Tod. Diesem Herrn 
Christus ist Treue und Gefolgschaft zu halten, wie sie auf Erden der Gefolgsmann 
seinem Herrn zu leisten hat. So verstand der Germane den Christenglauben 
und die Sittenlehren. So tritt uns im Heliand, dem sichsischen Christus-Epos 
des 9, Jahrhunderts, Jesus Christus als der michtige K6nig, seine Jiinger als die 
schnellen Degen und treuen Gefolgsleute entgegen. ‘ 
War dieses Christentum der Germanenvolker ein anders nuanciertes als 
wie jenes der spitantiken Welt, so empfing auch ihr christliches Kirchentum 
einen besonderen Charakter. Die Kirche in den arianischen Germanenstaaten 
war notwendig eine Landeskirche gewesen, denn sie war ja getrennt von der 
romischen Kirche. Aber auch die frinkische Kirche, die ja von Anfang an 
katholisch war, nahm trotzdem sofort den Charakter einer Landeskirche an, Das 
heiBt, der Papst ist wohl das anerkannte geistliche Oberhaupt, aber er hat keinen 
Kinflu8 auf wichtigste kirchliche Angelegenheiten, wie die Besetzung der Bischof- 
stiihle, die Einberufung von Konzilien. Das liegt vielmehr in der Hand des 


2) Andreas Heusler in Religionen des Orients und altgermanische Religion 
(Kultur der Gegenwart). 2. Aufl. S. 271, vgl. H. v. Schubert, Geschichte der 
christlichen Kirche im Frithmittelalter 8. 7, 692. 
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K@énigs. Zweifellos hangt dies zusammen mit der Entwicklung des Eigenkirchen- 
wesens, das wohl auf gemeingermanische und vielleicht auch spitantike Wurzeln 
zurickgeht. Der Herr von Grund und Boden, auf dem eine Kirche errichtet 
ist, ist auch Herr iiber diese Kirche, er hat Einkiinfte von ihr, er bestellt den 
Priester. Indem diese Rechtsanschauung auch auf bisch6fliche Kirchen und auf 
Kloster, die auf Konigs- oder Reichsgut gegriindet wurden, Anwendung fand, 
wird die frankische Kirche in ihrer auBeren Stellung vom K6énigtum und iber- 
haupt von Laiengewalten abhangig. Die Kirche, die vom spatrémischen Staate 
her ganz andere Rechtsanschauungen mitgebracht hatte, muBte sich diesem 
germanischen Eigenkirchenrechte zunachst fiigen. Auch in karolingischer Zeit 
und im Deutschen Reiche des 10. und 11. Jahrhunderts ist dieser machtvolle 
Einflu8 der Herrscher auf die Kirche aufrecht geblieben. 

Aber da erhebt sich in eben diesem 10. und 11. Jahrhundert in der Kirche 
eine machtig anschwellende Reformbewegung, die von dem burgundischen 
Kloster Cluny ausgeht. Sie will zunaichst nur gegen Schiden des kirchlichen 
Lebens auftreten, wie sie eben durch die enge Verquickung mit weltlichen Dingen 
entstanden waren. Dann aber greifen die Reformer konsequent diese Abhangigkeit 
der Kirche von weltlichen Machten und Interessen selber an, die Reform steigert 
sich zur Forderung der Freiheit der Kirche, und dann weiter, weil das Geistliche 
hoher ist als das Weltliche, zur Forderung der Uberordnung der Kirche iiber die 
weltliche Gewalt, iiber den Staat. Papst Gregor VII. ist der gewaltige, riicksichts- 
lose und die letzten Konsequenzen nicht scheuende Vorkampfer in dem grofen 
Kampfe namentlich mit dem deutschen Konigtum, das die Grundlagen seiner 
Machtstellung bedroht sah. Dieser Kampf endet mit Kompromissen, aber das 
Papsttum und die Kirche haben doch eine Stellung errungen, welche diese Zeit 
des 12. Jahrhunderts und Innocenz III. als den Héhepunkt der mittelalterlichen 
Kirche und des mittelalterlichen Christentums erscheinen 1aBt. Der christlich- 
kirchliche Gedanke durchdringt alles Leben: Er vergeistigt das Rittertum und 
setzt ihm in den ersten Kreuzziigen die ideal-christliche Aufgabe der Befreiung des 
Heiligen Landes, er begriindet die geistlichen Ritterorden und bringt die neuen 
Orden der Zisterzienser, der Minoriten und Dominikaner hervor. Kunst und 
Dichtung wird von religidsen transzendentalen Gedanken beherrscht, und die 
Kirche tritt abnlich, wie es in der alten Kirche geschehen, neuerdings an die 
philosophisch-rationale Bewaltigung der Glaubenslehren heran. Es ist das Zeit- 
alter der vollen Durchdringung der abendlandischen Welt und Kultur mit dem 
christlichen Gedanken und daher das Zeitalter eines einheitlichen Universalismus, 
einer einheitlichen Gefiihls- und Gedankenwelt, die vielleicht eine gewisse Ein- 
férmigkeit, aber jedenfalls auch ihre GroBartigkeit besitzt. 

Wir halten hier inne, wir miissen abschlieBen. So wenig wir bisher alle 
Seiten beriihren konnten, so unabsehbar ware es, wollten wir von jenem Héhe- 
punkte ab die weitere Entwicklung verfolgen. Der Hoéhepunkt war zugleich 
ein Wendepunkt. Gegen die Allgewalt der katholischen Kirche erheben sich 
Widerstiinde, im Geistlichen in den groBen Hiresien des spaiteren Mittelalters, 
im Weltlichen in der erstarkenden Staatsidee namentlich der siidlichen und west- 
lichen Volker Europas. Der neue groBe Abschnitt in der Entwicklung des Christen- 
tums ist die Reformation und die Kirchenspaltung des 16. Jahrhunderts. 
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Aus kleinen Anfangen ist das Christentum zur stirksten aller Religionen 
emporgewachsen. Auf dem langen Entwicklungswege hat sich oft Menschliches, 
allzu Menschliches mit den erhabenen Lehren und mit den Institutionen der 
Kirche vermengt. Und die Frage, wie die Religion sich in den Menschen aus- 
gewirkt hat, ist schwer zu beantworten und die Antwort ist oft deprimierend. 
Gerade der Historiker méchte wohl oft von tiefem Pessimismus erfiillt werden. 
Aber wir dirfen uns nicht untatiger Hoffnungslosigkeit hingeben. Es liegt 
doch unvergingliche Wahrheit und Kraft in den Geboten der Gerechtigkeit und 
Nachstenliebe. Und von ihnen gilt das augustinische Wort: Siegen kann nur die 
Wahrheit, aber der Sieg der Wahrheit ist die Liebe. 


Die Literatur tiber das Thema ist uniibersehbar. Hier mag aufSer auf all- 
gemeine Kirchengeschichten wie die von Hergenréther-Kirsch oder Karl 
Miiller etwa hingewiesen werden auf Werke wie Eduard Meyer, Ursprung und 
Anfange des Christentums, 3 Bde., Adolf v. Harnack, Mission und Ausbreitung 
des Christentums in den ersten drei Jahrhunderten, Ernst Troeltsch, Die 
Soziallehren der christlichen Kirchen und Gruppen, Hans v. Schubert, Ge- 
schichte der christlichen Kirche im Frihmittelalter, Albert Hauck, Kirchen- 
geschichte Deutschlands, Gustav Schnirer, Kirche und Kultur im Mittel- 
alter, 1. Bd. 
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Die Religion der Iranier 


Von 
Bernhard Geiger 


I. Vorbemerkungen und Quellen 


Der Name ,,Iranier“‘!) ist die Bezeichnung einer Anzahl von Stammen, wie 
der Meder, Perser, Skythen, der Osseten des Kaukasus, die, wie die Verwandt- 
schaft der Sprachen und Religionen beweist, in vorgeschichtlicher Zeit mit den 
Indern eine Einheit, den arischen Zweig der groBen indogermanischen Volker- 
familie gebildet haben. Wie die alteste Geschichte dieser Stéimme bis auf die 
Zeit der Mederfiirsten, die in Kriegsberichten assyrischer Herrscher vom neunten 
vorchristlichen Jahrhundert an erwaihnt werden, so liegen auch die Anfinge 
ihrer Religion im Dunkeln. Auch die hochbedeutsamen Keilschriftfunde von 
Boghazkéi in Kleinasien, die das erste Auftreten von Indern und wohl auch 
Iraniern in Vorderasien schon um 1400 v. Chr. bezeugen, vermégen nicht, dieses 
Dunkel aufzuhellen. Wohl gestattet die Vergleichung der altesten literarischen 
Dokumente der Inder und der Ivanier, die Religion der noch ungetrennten Arier 
und die Gestalt der aus ihr hervorgegangenen altiranischen Religion zu re- 
konstruieren. Aber es fehlt an festen Unterlagen, die Zeit zu bestimmen, der 
diese Dokumente und die in ihnen enthaltenen religidsen Vorstellungen angehéren. 
Diese Unsicherheit erstreckt sich weiterhin auch auf Zarathuschtra selbst. Denn 
alle Versuche, die Zeit und die Statte seiner Wirksamkeit festzustellen, haben 
zu ganz unsicheren Ergebnissen gefiihrt. Die Ansicht, daB der iranische Prophet 
spatestens um etwa 1000 v. Chr., vielleicht auch noch ein paar Jahrhunderte 
friiher gelebt hat, ist ebenso anfechtbar wie die mit derselben Sicherheit auf- 
tretende Behauptung, da er in der Zeit von 559 bis 522 gewirkt habe. Die 
ersterwahnte Datierung beruht auf der ganz unwahrscheinlichen Annahme, 
daB die in einer Inschrift des assyrischen K6énigs Sargon (722 bis 705) vor- 
kommenden Namen von medischen Fiirsten Ma-a3-da-ku und Ma-as-tak-ku, 
die Mazdaku und Maztaku gelesen werden, die Verbreitung der zoroastrischen 
Religion in Medien schon fiir diese friihe Zeit bezeugen. Das andere Datum, das 
Zarathuschtra einer viel spiiteren Zeit zuweist, hat die Identitat von Vistaspa, 
dem in den Predigten des Zarathuschtra erwihnten Beschiitzer des Propheten, 


1) Das Wort Eran, in jiingerer Aussprache Iran, ist aus arya entstanden, das ,,edel, 
vornehm“ bedeutet. Als Arier in diesem Sinne haben sich im Gegensatz zu einer 
fremdartigen Bevélkerung noch die vereinten Indo-Iranier bezeichnet. Denn auch die 
vedischen Inder nennen sich arya zum Unterschied von der dunkelhautigen Bevél- 


kerung des Induslandes. 
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mit Vistaspa, dem Vater des Achimeniden Darius I., zur Voraussetzung. Doch 
lassen sich gegen diese vielumstrittene Identifizierung gewichtige Bedenken 
geltend machen. Auch die Berufung auf Herodot (geb. um 500 v. Chr.) ist nicht 
geeignet, der Annahme, Vistaspa, der Vater Darius I., sei der von Zarathuschtra 
bekehrte Fiirst gewesen, eine sichere Unterlage zu geben. Denn die Frage, 
warum Herodot, der erste griechische Gewahrsmann, der die Religion der Perser 
beschreibt, weder den Namen Zoroaster (die griechische Form des Namens 
Zarathuschtra), noch auch seine Lehre erwabnt, ist ebensowenig gelést wie 
manches andere Riatsel, das Herodots Schilderung der Religion der ,,Magier“‘ 
zu lésen aufgibt. So sind denn auch in der Frage, ob oder inwieweit die Achime- 
niden sich schon zur zoroastrischen Religion bekannt haben, die Meinungen der 
Forscher noch immer sehr geteilt. In der Tat scheinen einige wenige in den 
Felseninschriften der Achimeniden enthaltene Ausdriicke oder Wendungen, 
von denen man meinen kénnte, da8 sie aus der zoroastrischen Religion stammen, 
allein nicht auszureichen, um die Herrscher zu Bekennern dieser Religion zu 
stempeln. Dagegen kénnten wohl die der Achaimenidenzeit angehérigen Namen 
Artavardiya (Heerfiihrer Darius I.), Artafernes, Artabanos, ArtachSathra (= Arta- 
xerxes) u. a.m. dafiir Zeugnis ablegen, da die Lehre des Propheten schon in 
weiteren Kreisen Verbreitung und Anerkennung gefunden hatte. Denn diese 
Namen sind mit arta zusammengesetzt, das in der Form urta (geschrieben asa) 
einen sehr wichtigen Begriff des zoroastrischen Systems, allerdings auch schon 
der vorausgehenden altiranischen Religion, das Recht und die Wahrheit, be- 
zeichnet. Nur in einem der Papyri der jiidischen Militirkolonie von Elephantine 
(in Agypten) wird ein persischer Statthalter unter der Regierung Darius II. 
(424 bis 404) ausdriicklich ein Mazdayasnier (d. i. Mazda-Verehrer) genannt. 
Zwischen den zwei angefiihrten Datierungen bewegen sich alle Berechnungen 
der Zeit der Wirksamkeit des Propheten. Man kénnte leicht geneigt sein, der 
Parsentradition Glauben zu schenken, die das Auftreten Zarathuschtras in den 
Beginn des sechsten vorchristlichen Jahrhunderts, 258 oder rund 300 Jahre vor 
dem Eroberungszug des ,,verfluchten Alexander“, verlegt. Aber die zum Teile 
phantastischen Zahlen und die groben Ungenauigkeiten der parsischen Chrono- 
logie, wie sie das mittelpersische Bundahisn enthalt, berechtigen zu schairfstem 
Mif&trauen. Véllig wertlos sind natiirlich die friihestens aus der Mitte des vierten 
vorchristlichen Jahrhunderts stammenden Berichte griechischer Schriftsteller, 
nach denen Zoroaster 5000 Jahre vor dem trojanischen Krieg oder 6000 Jahre 
vor dem Feldzug des Xerxes gelebt haben soll. Wie tiber die Zeit des Propheten, 
so scheinen aber auch iiber seine Lehre bei diesen Autoren zumeist ziemlich 
unklare und vage Vorstellungen zu herrschen. 

Auch aus der altesten uns erhaltenen religidsen Literatur der Iranier, dem 
Awesta?), der heiligen Schrift der Zoroastrier, lassen sich keine festen Anhalts- 
punkte fiir die Bestimmung der Zeit und der Statte der Wirksamkeit des Pro- 
pheten gewinnen. Denn das Awesta stellt in seiner gegenwartigen Form nur 
einen Uberrest des ehemaligen Bestandes dieser Schriften vor. Es sind nur noch 


1) Das Wort Awesta bedeutet urspringlich wahbrscheinlich ,,Grundtext* im Gegen- 
satz zur ,,Erklirung‘‘, dem Zind. Die Bezeichnung der heiligen Schriften als Zend- 
Awesta ist also unstatthaft. 
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gr6Bere und kleinere Bruchstiicke, die nach Sprache und Inhalt verschiedenen 
Zeiten angehéren und vielfach auch durch spiatere Zusitze Erweiterungen er- 
fahren haben. Der Deénkard, ein in mittelpersischer Sprache abgefaBtes Werk 
des neunten Jahrhunderts n. Chr., enthalt eine ausfiihrliche Inhaltsangabe des 
urspriinglichen Awesta, das aus 21 Biichern (Nasks) bestanden haben soll. Aber 
nur eines von ihnen, das Gesetzbuch Vidévdat, ist noch vollstandig erhalten, 
wahrend das iibrige Awesta sich nur aus einzelnen Teilen der alten Nasks zu- 
sammensetzt. Die gegenwartige Gestalt der heiligen Schriften ist das Resultat 
einer fiir liturgische Zwecke vorgenommenen Neuordnung der aus friiherer Zeit 
noch erhaltenen Texte und nach der insbesondere im Dénkard enthaltenen 
einheimischen Tradition das Ergebnis einer mehrmaligen, in arsakidischer 
(parthischer) und sasanidischer Zeit erfolgten Sammlung und Neuredaktion der 
Triimmer des alten Religionsbuches, die nach dessen teilweiser Vernichtung 
durch Alexander noch iibriggeblieben waren. Uberdies mu8 das sasanidische 
Awesta noch im dritten Jahrhundert n. Chr. aus einem Alteren, weniger aus- 
gebildeten, dem aramiaischen Pahlavi-Alphabet, in das damals entwickelte, 
dem Charakter der Sprache angepaBte Awesta-Alphabet umgeschrieben 
worden sein. 

Schon durch ihre sprachliche Form werden die Gathas, die 17 ,,Verspre- 
digten‘‘ des Zarathuschtra, als altester Bestandteil des sasanidischen Awesta 
erwiesen. Und die Art, in der der Prophet in ihnen auftritt, 148t kaum einen 
Zweifel daran berechtigt erscheinen, daB sie, wenigstens zum grdBten Teile, 
von ihm selbst verfaBt worden sind. Doch stellen sie offenbar nur einen Bruchteil 
der Verkiindigungen des Propheten dar. Ob aus der schweren Verstindlichkeit 
ihrer Sprache und aus der abrupten Form der Diktion geschlossen werden darf, 
da8 die einzelnen Strophen urspriinglich durch erliuternde Prosa unterbrochen 
waren, mag dahingestellt bleiben. Die Gathas stehen ebenso wie der zwischen 
ihnen eingebettete Yasna Haptanghati (,,der aus sieben Kapiteln bestehende 
Yasna‘“‘), der sich in sprachlicher Beziehung den Gathas anschlieBt, aber jiingeren 
Datums ist, in dem als Yasna bezeichneten Teile des Awesta. In den iibrigen 
Partien enthalt der Yasna ebenso wie das Visprat (Vispered) die bei den Opfer- 
feiern vorgetragenen, zumeist monotonen Anrufungen der Gottheiten und Gebets- 
formeln. Ein fiir Laien bestimmtes Gebetbuch ist das Chorde Awesta (,,das 
kurze Awesta‘‘). Von héchstem Interesse und gréBtem Wert fiir die Rekonstruk- 
tion der vorzoroastrischen Religion sind die Ya&Sts, zum gré8ten Teile metrisch 
abgefaBte Verherrlichungen einer Anzahl von Gottheiten. Sie enthalten auch 
noch Bruchstiicke der alten, spiter von dem grofen persischen Dichter Firdousi 
in seinem K6nigsbuch zusammengefaBten iranischen Heldensage. Zwei Yasts, 
der an Hauma und der an SrauSa gerichtete, stehen auBerhalb dieser Sammlung 
im Yasna. In der Hauptsache eine Zusammenfassung des Strafrechtes und der 
Reinheitsgesetze, bildet der Videvdat (verballhornt in Vendidad), ,,das wider 
die Daivas (die Gétzen oder Dimonen) gerichtete Gesetz“. Das erste Kapitel 
aber ist geographischen Inhaltes und zahlt 16 iranische Lander auf, die Ahura 
Mazda geschaffen hat, das folgende Kapitel handelt von Yima als dem Herrscher 
in einem Paradiese und Helden der iranischen Flutsage, und das 19. Kapitel 
enthalt die Geschichte von der Versuchung Zarathuschtras durch den bésen 
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Geist. Diese Teile des Awesta werden im Gegensatz zu den Gathas und dem 
,, Yasna der sieben Kapitel“ als jiingeres Awesta zusammengefaBt. AuBer der jiin- 
geren Sprachform ist fiir sie charakteristisch, daB in ihnen iiber Zarathuschtra als 
eine der Vergangenheit angehorige Gestalt berichtet wird. 

Kinen Einblick in die weitere Entwicklung der zoroastrischen Religion in 
nachawestischer Zeit gewihrt die umfangreiche, in mittelpersischer Sprache, 
dem Pahlavi, abgefaBte Literatur, darunter besonders der etwa aus dem neunten 
Jahrhundert n. Chr. stammende Bundahign, der einen ehemaligen Nask des 
Awesta wiedergibt, der schon erwihnte Déenkard, der Menuk i Chrat und andere 
Schriften. Auf sie wird im Verlaufe unserer Darstellung noch Bezug ge- 
nommen werden. 


Il. Die altiranische Religion vor Zarathuschtra 


Die alteste Form iranischer Religion, von der wir aus literarischen Quellen 
Kenntnis haben, ist an den Namen Zarathuschtra gekniipft. In den Gathas 
tritt er als Verkiinder einer neuen Religion auf, die einen vélligen Bruch mit 
tiberkommenen Religionsformen bedeuten und eine radikale Umgestaltung 
des gesamten menschlichen Lebens anbahnen soll. Welcher Art die alte Religion 
gewesen ist, die der Prophet und Reformator Zarathuschtra mit Worten voll 
leidenschaftlicher Kraft und Scharfe bekimpft, la8t sich zum Teile noch aus den 
Gathas selbst, zum anderen Teile aus den Texten des jiingeren Awesta erschlieBen. 
Es ist die alte Naturreligion mit ihrer bunten Mannigfaltigkeit strahlender, 
lebensvoller Gdtter und wundervoller Mythen, mit ihren bilderreichen Hymnen, 
zauberkraftigen Opfern und volkstiimlichen Briuchen, die Zarathuschtra mit 
strenger Konsequenz aus dem Herzen des Volkes zu reifen unternimmt, um den 
niichternen, von feierlichem Ernst erfiillten, philosophisch angehauchten Kult 
des Ahura Mazda und einiger Abstraktionen, die sein Gefolge bilden, an ihre 
Stelle zu setzen. Denn im jiingeren Awesta, besonders in den Yaschts, treten 
uns noch Géttergestalten entgegen, die uns schon aus den vedischen Hymnen 
der Inder vertraut sind, und die weitgehende Ubereinstimmung in wesentlichen, 
charakteristischen Ziigen, die oft noch durch die Gleichheit oder Ahnlichkeit 
des sprachlichen Ausdruckes erhéht wird, beweist, daB diese Naturgottheiten 
und die dichterische Form ihrer Verherrlichung aus einer Zeit ererbt sind, in der 
Inder und Iranier noch eine Einheit gebildet haben, daB sie also trotz der jiingeren 
sprachlichen Form dieser Texte in eine Zeit zuriickreichen, die noch vor dem 
Auftreten des iranischen Propheten liegt und als die Zeit des altiranischen Heiden- 
tums bezeichnet werden kann. Und obwohl die Dokumente der aus urarischer 
Zeit stammenden Religion, die auf iranischem Boden natiirlich manche Um- 
bildung und manche Ergainzung durch Gestalten, Mythen und Briuche iranischer 
und wohl auch fremdnationaler Herkunft erfahren hat, im jiingeren Awesta nur 
noch in gréferen und kleineren Triimmern erhalten sind, lassen die Texte doch 
noch deutlich erkennen, mit welcher Kraft und Zahigkeit die alte Volksreligion 
der zoroastrischen Reform Trotz geboten hat, um allmahlich anerkannt und 
der Religion des Zarathuschtra einverleibt zu werden. Das Kiinstliche und 
Gezwungene der Vereinigung zweier so verschiedenartiger und von Anfang an 
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gegensatzlicher Gebilde spiegelt sich denn auch in der iiberaus losen, unorganischen 
Verbindung wieder, in der die AuBerungen der alten Volksreligion und die aus 
der gathischen Religion weiterentwickelten, rein zoroastrischen Vorstellungen, 
Anrufungen und Gebetsformeln nebeneinander oder durcheinandergemengt er- 
scheinen. Es kommt auch in dem auBerlichen zoroastrischen Anstrich zum Aus- 
druck, den manche Texte nicht-zoroastrischen Inhaltes durch die Einkleidung in 
die Form der Zwiesprache zwischen Ahura Mazda und Zarathuschtra erhalten 
haben. Ja, die Kraft des alten Volksglaubens hat sich endlich auch noch darin ge- 
auBert, daB echt zarathuschtrischen Abstraktionen, wie den Personifikationen des 
guten Geschickes (Urti, geschrieben ASi) und des religidsen Gehorsams (Srausa), 
neues Leben eingehaucht wurde, indem sie, mit Ziigen und Attributen heidnischer 
Gottheiten ausgestattet, nach deren Muster und nach dem Vorbilde der alteren 
Hymnendichtung in poetischer Sprache besungen wurden. Ist damit auch der 
Beweis gegeben, daB noch in spiterer Zeit zoroastrische Dichter in der Sprache 
der alteren Yaschts gedichtet haben, fehlt es doch im tibrigen an festen Anhalts- 
punkten, das Alter dieser Texte auch nur einigermafen niaher zu bestimmen. 
Wir sind darum auch auBerstande, festzustellen, wann der ProzeB8 der Ver- 
mischung und gegenseitigen Durchdringung der heidnischen und der zoroastrischen 
Religion begonnen hat, in den das jiingere Awesta noch einen guten Einblick 
gewahrt. 

Hine der lebendigsten und am besten erhaltenen Gestalten des altiranischen 
Pantheons ist die des Mithra, dessen Verherrlichung der umfangreiche 10. Yascht 
gewidmet ist. Seine Herkunft aus urarischer Zeit steht zweifellos fest. Denn 
aus der Vergleichung mit den vedischen Hymnen der Inder ergibt sich eine so 
weitgehende Ubereinstimmung Mithras mit dem vedischen Mitra, daB ein ge- 
meinsamer Ursprung dieser Géttergestalten angenommen werden muB. Man hat 
freilich behauptet, daB die vedischen Hymnen es nicht mehr gestatten, das ur- 
spriingliche Wesen des Mitra naher zu bestimmen. Denn er tritt in ihnen zumeist 
in so enger Gemeinschaft mit der ihm gleichwohl tibergeordneten erhabenen 
Gestalt des Varuna an der Spitze einer hoch angesehenen Gruppe von Gott- 
heiten auf, die als Asuras (,,Herren“) bezeichnet und unter dem gemeinsamen 
Namen Adityas zusammengefaft werden, daB es den Anschein hat, als hatte 
Mitra in dieser Verbindung die urspriingliche Selbstaindigkeit seines Wesens 
vollig eingebu8Bt. Und dieser Eindruck scheint durch den Umstand bestatigt 
zu werden, daB in der groBen Sammlung von Hymnen nur ein einziges Lied 
(Rgveda ITI, 59) ihm allein gewidmet ist. Man hat diesen Mangel an individueller 
Gestaltung durch die Annahme zu erkliren versucht, da8 das Bild des Mitra in 
Indien verblaBt und durch andere Gétter in den Schatten gestellt worden sei. 
Aber diese an sich wenig plausible Erklarung scheitert an der bisher nicht er- 
schiitterten Tatsache, daB das in den vedischen Hymnen vorliegende Verhaltnis 
Mitras zu Varuna, zu einer héchsten Gottheit, an deren Attributen und Art des 
Wirkens er weitestgehenden Anteil hat, ein Erbe aus alter Zeit, aus der Zeit vor 
der Auflésung der indo-iranischen Volksgemeinschaft ist. Denn das hohe Alter 
der Verbindung von Mitra mit Varuna wird durch die keilschriftlichen Urkunden 
von Boghazkéi aus dem 14. vorchristlichen Jahrhundert bezeugt, in denen — 
in dem Vertrage eines Hethiterkénigs mit einem Kénig des Landes Mitanni — 
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unter einer gréBeren Anzahl von Gottern auch indische Gétter als Schwurzeugen 
angerufen werden, an deren Spitze Mitra und Varuna (geschrieben Aruna und 
Uruwana) erscheinen. Ferner hat im Rgveda die enge Zusammengehorigkeit 
dieser zwei Gottheiten ihren adiquaten Ausdruck in dem dualischen Kompositum 
Mitra-Varuna (,,Mitra und Varuna“) gefunden, und ihm entspricht das gerade 
im 10. Yascht des Awesta noch erhaltene Dualkompositum Mithra-Ahura 
(,,Mithra und Ahura‘‘), in dem Ahura (,,der Herr‘) offenbar das mit Varuna, 
dem héchsten Asura, identische héchste géttliche Wesen der vorzoroastrischen 
Iranier bezeichnet, an dessen Stelle im zoroastrischen System Ahura Mazda 
getreten ist. Wenn also der avestische Mithra den Eindruck einer selbstandigen 
Gottheit macht, so ist doch in der Dualform Mithra-Ahura fir die altiranische 
Religion eine altere, urspriingliche, in den vedischen Hymnen noch lebendige 
Vorstellung von der Zugehérigkeit dieses Gottes zu einem héchsten Wesen be- 
zeugt. Dazu kommt noch, da Mitra und Mithra in einer Reihe wichtiger, be- 
sonders charakteristischer Ziige miteinander iibereinstimmen, die also ebenso 
wie die Verbindung mit einem héchsten ,,Herrn“’ dem Bilde des Gottes von 
Anfang an angehért haben miissen. Es sind die Ziige, die Mitra mit Varuna und 
den iibrigen Mitgliedern der Gruppe von Asuras gemein hat. Daraus ergibt sich 
aber, daB die Selbstaindigkeit des avestischen Mithra und die Ziige, durch die er 
sich von dem Mitra der Inder zu unterscheiden scheint, sich erst sekundar ent- 
wickelt haben, und trotz des Widerspruches, der auch noch in jiingster Zeit 
gegen diese Auffassung laut geworden ist, besteht doch die Ansicht zu Recht, die 
die Unselbstandigkeit und scheinbare Unbestimmbarkeit von Mitras Wesen 
daraus erklirt, daB Mitra und damit auch der awestische Mithra urspriinglich 
nicht selbstandige Gestalten gewesen sind, sondern die Verkérperung einer 
besonderen Seite in dem Wesen des héchsten ,,Herrn‘ darstellen. 

Der auch in dem indischen Mitra und den anderen Adityas eigentiimliche 
Grundzug in Mithras Wesen ist ethischer Natur. Gleich seinem indischen Ver- 
wandten oder in ganz ahnlicher Weise, oft mit denselben Wendungen und Wort- 
bildungen wird er als wahrsprechender, allwissender, weisheitstiefer Herr und 
Herrscher geschildert, der mit tausend Ohren und zehntausend Augen begabt, 
unbetrigbar und untiuschbar, nicht schlafend und wachsam, viele Zauberkinste 
besitzend, ein wiberallhin blickender Spiher mit vielen Auslugstatten — auch 
mit Hilfe von Spahern, die auf allen Héhen’und Auslugstiitten sitzen — jeden 
Betriiger sieht, mag der auch meinen, daB Mithra nicht jede Ubeltat wahrnimmt. 
Mit seinen langen Armen ergreift er den Betriiger, ob er sich nun im fernsten 
Osten oder im fernsten Westen oder auch mitten in der Erde befindet. Sein Zorn 
ist furchtbar. Er ist ein Racher der Schuld und nimmt Rache an den Mithra- 
betriigern. Aber er ist ,,bdse und sehr giitig‘‘, und so ist er auch ein barmherziger 
Gott, der Segnungen aller Art verleiht, den Regen fallen laB8t und die Pflanzen 
wachsen macht, der, wenn nicht betrogen, den Menschen aus Bedrangnis und 
Gefahr errettet, die nicht Betriigenden beschiitzt, die Wege der von den Mithra- 
betriigern Verfolgten behiitet. 

Mit diesem ganz auf das Ethische gerichteten Grundzug von Mithras Wesen 
haingt aufs engste eine andere, nicht minder stark hervortretende Seite seines 
Charakters zusammen, die sich auf die Form seiner Erscheinung bezieht. Es 
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ist die auch bei Varuna und Mitra und den Adityas tiberhaupt vorhandene Ver- 
bindung mit Sonne und Licht, die dem Bilde des Gottes konkrete Gestalt ver- 
leiht. Er ist der erste Gott, der iiber die Hara (ein Gebirge) her herbeikommt, 
der unsterblichen Sonne mit ihren schnellen Rossen voran; der erste, der die 
goldgeschmiickten schénen Héhen erreicht und von da das ganze Arierland 
beschaut. Leuchtend sind seine Wege. So breit wie die Erde kommt er herbei, 
und nach Sonnenuntergang beriihrt er beide Rander dieser breiten, runden, 
fernbegrenzten Erde. Er beschaut all das, was zwischen Erde und Himmel ist. 
Er fahrt auf einem hochridrigen Wagen einher, der ein goldenes Rad hat 
und von lichten Rossen gezogen wird. Er lat seinen Kérper leuchten gleich 
dem des selbstleuchtenden Mondes, und sein Antlitz strahlt wie das des 
TiStryasternes. 

Da Mithra 6fter von der Sonne ausdriicklich unterschieden wird, die im 
Veda als das Auge des Mitra und des Varuna, an einer Avestastelle als Auge 
des Ahura Mazda bezeichnet wird, hat man ihn als eine Gottheit des Lichtes oder 
auch des gestirnten Nachthimmels gedeutet. Andere haben diese Unterscheidung 
als bedeutungslos erklart und ihn ebenso wie den vedischen Mitra als alten 
Elementargott der Sonne aufgefaBt. Fir diese Auffassung koénnte die Tatsache 
geltend gemacht werden, daB Mithra in spiterer Zeit in den Mithras-Mysterien 
mit dem babylonischen Sonnengott Samas identifiziert und spiterhin als Sol 
Invictus bezeichnet worden ist, daB ihn nach dem Zeugnis griechischer Schrift- 
steller die Perser als Sonnengott verehrt haben und daf das neupersische Wort 
mihr, das auf avestisch mithra zuriickgeht, ,,Sonne“ bedeutet. Aber diese 
Deutungen lassen Zweifel iibrig. Es spricht denn auch gar manches dafiir, daB 
ihnen die Annahme vorzuziehen ist, der avestische Mithra und der vedische 


* Mitra hatten sich aus einer urspriinglichen Abstraktion, aus der Personifikation 
‘eines der Wesenselemente, eines der Attribute einer héchsten Gottheit ent- 


wickelt. Danach wire Mithra ehemals eine Verkérperung der Vertragstreue 
gewesen, denn dies ist die begriffliche Bedeutung des Wortes mithra, die sich 
auch im 10. Yascht noch lebendig erhalten hat. Man soll den Vertrag (mithra) 
nicht vernichten, ob man nun dessen Erfiillung von dem Anhinger des Rechtes 
oder von dem Anhiinger des Betruges fordert. Denn die Vertragstreue (mithra) 
gilt beiden gegeniiber. In der Wendung ,,den Mithra betriigen“‘ und in dem Worte 
,Mithrabetriiger“ (mithro-druj) scheint noch die urspriingliche Bedeutung 
,gegen den Vertrag triigerisch handeln“‘ durch. Und im Videvdat werden auch 
noch verschiedene Arten des Vertrages (mithra) aufgezaihlt. Aber auch fiir den 
vedischen Mitra, der sonst vor allem gleich Varuna als Hiiter des Rechtes schlecht- 
hin erscheint, lassen sich in vedischen Texten noch Reste der alten Vorstellung 
von Mitra als einem Hiiter der Vertragstreue nachweisen. Die hohe Bedeutung, 
die der Vertragstreue neben den anderen, dem Wesen der héchsten Gottheit 
angehérigen ethischen Begriffen beigemessen wurde, und die enge Verbindung 
dieser Begriffe mit Licht und Sonne, der alles durchschauenden Wachterin der 
Moral, lassen es als durchaus méglich erscheinen, da Mithra auf eine Personifika- 
tion der Vertragstreue zuriickgeht. 

Dieser Annahme scheint freilich der scharf ausgepragte kriegerische Charakter 
des avestischen Mithra zu widersprechen. -Denn im 10. Yascht wird er als ge- 
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waltiger Wagenkampfer geschildert, der eine gut geschleuderte Keule und andere 
furchtbare Waffen in seinem Wagen mitfiihrt, von den Kriegern an den Mahnen 
ihrer Rosse um Kraft und Sieg angerufen wird, die Schlacht in Gang bringt, 
die Schlachtreihen der Feinde, der Mithrabetriiger, zerschmettert, ihre Waffen 
unschadlich macht, ihre Wohnstatten verwisten und ihr Vieh wegschleppen 
laBt. Da aber der ethische Grundcharakter des Gottes feststeht, ist es nicht 
wohl denkbar, daB er ehemals ein Kriegsgott gewesen ist. Vielmehr ist der 
SchluB gerechtfertigt und wohlbegriindet, daB die kriegerischen Ziige sich erst 
sekundar entwickelt haben. Ein Racher der Schuld und Verfolger des Betruges, 
ein Schiitzer und Retter der nicht betriigenden Menschen konnte sehr wohl zu 
einem in den Schlachten gegen die Feinde, die ja allesamt Mithrabetriiger sind, 
personlich mitwirkenden, grimmigen Kriegshelden ausgestaltet werden. Und 
einige auffallende Ahnlichkeiten scheinen die Vermutung zu stiitzen, daB die 
kriegerischen Ziige Mithras der Gestalt des Indra entlehnt sind, der im Awesta 
zu einem Damon degradiert erscheint, wahrend er in den vedischen Hymnen als 
gewaltiger Kriegsgott, als Wagenkimpfer und Keulentrager verherrlicht wird 
und gleich Mithra persdnlich in die Kampfe gegen die Feinde eingreift. Der be- 
liebte Einwand aber, daB eine ,,blutleere Abstraktion“ sich nicht zu einem mit 
den Ziigen einer Naturgottheit ausgestatteten Gotte habe entwickeln kénnen, 
beruht auf einem Vorurteil und auf der Verkennung der wichtigen Rolle, welche 
die Abstraktionen in einem Teile der arischen Religion gespielt haben. 

In den Gathas des Zarathuschtra suchen wir diesen Gott vergebens. Nur 
an einer Stelle kommt noch das Wort mithra in seiner begrifflichen Bedeutung 
vor. Es kann nicht auf bloBem Zufall beruhen, sondern muf einer bestimmten 
Absicht entsprungen sein, wenn der Prophet eine Gestalt von so scharf ausge- 
pragter ethischer Konzeption, einen Gefahrten des groBen Ahura nicht in sein 
System aufgenommen hat. Man hat denn auch ziemlich allgemein angenommen, 
Zarathuschtra habe den Gott ausgeschaltet, weil er eine Gestalt der Volks- 
religion gewesen sei, die in sein System nicht hineingepaBt habe. Jedenfalls 
muB er schon sehr friih die im 10. Yascht iiberlieferten Ziige besessen und — 
vielleicht in bestimmten Gegenden — jene Anziehungskraft ausgeiibt haben, 
die spiter in der rémischen Kaiserzeit vielfach gesteigert seinen Kult zu einem 
gefahrlichen Konkurrenten des jungen Christentums gemacht hat. Ob er sich, 
wie behauptet worden ist, die Anerkennung durch die zoroastrische Orthodoxie 
erst zur Zeit des Achimenidenkénigs Artaxerxes IT. (404 bis 359) erzwungen hat, 
in dessen Inschriften er zum ersten Mal erscheint, laBt sich nicht entscheiden. 
Der schon aus friiherer Zeit bezeugte Name Mitradates (aus Mithra-data ,,von 
M. geschaffen“), z. B. bei Herodot und im Buche Esra, scheint dagegen zu 
sprechen. Nur in die Art, in der Mithraverehrung und zoroastrische Religion sich 
zu einem alles eher denn homogenen Ganzen vereinigt haben, erhalten wir noch 
Einblick durch den 10. Yascht des Awesta. Wir sehen noch deutlich die Priester 
am Werke, wie sie in ungeschickter und aufdringlicher Weise bemiht sind, der 
alten Dichtung und der in ihr verherrlichten Gottheit einen zoroastrischen An- 
strich zu geben, wenn wir lesen, daB Ahura Mazda den Mithra geschaffen und 
ebenso anbetungswirdig wie ihn selbst gemacht und zum Wachter und Hiiter 
der ganzen Welt bestellt hat, daB Ahura Mazda und seine Genien, die Amurta 
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Spontas, ihm auf der hohen Hara ein Haus gezimmert haben, da& Ahura Mazda 
dem Propheten die Verehrung des Mithra empfiehlt u. a. m. 

Neben Mithra, der der neuen Religion ganz nahe gestanden hat, haben der 
vorzoroastrischen Religion, wie durch Vergleichung mit den vedischen Hymnen 
festgestellt werden konnte, auch noch Gestalten von ganz anderer Art angehért. 
So haben die alten Iranier den urarischen Mythos von der Erlegung der Schlange 
oder des Drachen besessen und die gittlichen Helden gefeiert, die diese Tat 
vollbracht haben. Der grofSe Indra freilich, der in den Liedern des Reveda immer 
wieder als Besieger der die Wasser gefangen haltenden Schlange Vrtra (ur- 
springlich ,,Feind‘‘) und anderer ahnlicher Ungeheuer verherrlicht wird, ist im 
jingeren Awesta, wie schon erwihnt, nur noch ein Dimon. Aber sein Epitheton 
ortra-han (,,Vrtratoter‘) hat sich noch in der Gestalt des im 14. Yascht des 
Awesta angerufenen Vurthraghna (geschrieben Vorothraghna) erhalten, den 
man mit Unrecht als eine Personifikation des Sieges aufgefaBt hat. Urspriing- 
lich mu8 Vurthraghna oder vurthra-jan, das die genaue lautliche Entsprechung 
zu dem indischen vrtra-han darstellt, den Gott bezeichnet haben, der die Schlange 
vurthra erschlagt. Denn Vurthraghna hat mit dem Vrtratéter Indra eine Anzahl 
von Verwandlungen und Tiergestalten gemein, er lebt in dem aus ihm hervor- 
gegangenen Vahagn des armenischen Volksglaubens als siegreicher Held im Kampfe 
mit der Schlange, und in den Hymnen der Mithrasmysterien werden die Heldentaten 
des Artagnes (aus Vurthraghna) besungen. Wie neben dem eigentlichen Vrtratéter 
Indra in den Liedern des Rgveda noch Trita Aptya als Gefahrte und Helfer indem 
Kampfe erscheint, so ist — und darin liegt eine ganz unwesentliche Verschiebung 
auf iranischem Gebiete vor — im Hom-Yascht des jiingeren Awesta Thraitauna 
(geschrieben Thraétaona) Athwyani, der Nachkomme des Thrita Athwya, 
ein vurthra-jan. Er erschligt den dreiképfigen, sechsiugigen AZi (= indisch 
ahi ,,Schlange“) Dahaka, wie Trita Aptya mit Indras Hilfe einen dreiképfigen 
sechsiugigen Dimon, eine andere Form oder Hypostase des sonst als Vrtra 
bezeichneten Ungeheuers, iiberwiltigt. Es mu also zwischen Thraitauna und 
Vurthraghna, dem Vurthratéter xat’ éoy7v, urspriinglich dasselbe Ver- 
haltnis bestanden haben, wie es die vedischen Hymnen noch fiir Trita Aptya 
und Indra bezeugen, und in der Tat tritt noch bei den Armeniern neben dem 
,schlangenwiirger“ Vahagn auch noch Hruden (aus Thraitauna entstanden) 
als Bezwinger des Azdahak auf. Bekanntlich sind Thraitauna und AZi Dahaka 
zu vermenschlichten Gestalten der iranischen Heldensage geworden, und im 
K6nigsbuch des Firdousi wird der ehemals mythische Kampf mit der Schlange 
als Kampf eines der Urk6énige von Iran, Firedhon, gegen einen grausamen 
Tyrannen und Usurpator der Koénigskrone Dahhak (aus Azdahak) dargestellt, 
der aber noch deutlich seine urspriingliche Schlangennatur verrit. Diese und 
andere Ubereinstimmungen und Ahnlichkeiten sind ein unwiderleglicher Beweis 
dafiir, daB Vurthraghna und Thrita-Thraitauna aus urarischer Zeit iiberkommene 
Gestalten der altiranischen Volksreligion gewesen sind, und ihre Beweiskraft 
wird durch den Umstand nicht beeintrichtigt, daB das Bild des Vurthraghna auch 
noch Ziige aufweist, die rein iranisch zu sein scheinen, wie etwa die Fahigkeit, 
wunderbare, iibernatiirliche Sehkraft zu verleihen. Da® auch die Aufnahme 
dieses Gottes in die zoroastrische Religion das Ergebnis eines Kompromisses 
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zwischen dieser und der heidnischen Volksreligion gewesen ist, ist im 14. Yascht 
noch sehr deutlich aus der losen Verbindung der aus alter Zeit stammenden 
Schilderung seines Wesens mit zoroastrischen Elementen erkennbar. 

Der dem Vurthraghna gewidmete Yascht ist offenbar nur der letzte noch 
erhaltene Rest von Liedern, in denen die Heldentaten des Gottes verherrlicht 
wurden, wie man auch noch in Armenien den Kampf des Vahagn mit den 
Schlangen und seinen Sieg iiber sie in Liedern besungen hat. In den Schilderungen 
dieses groBen Kampfes aber mu der aus Stengeln der Hauma-Pflanze ge- 
preBte Rauschtrank dieselbe wichtige Rolle gespielt haben, wie sie dem mit 
dem Hauma identischen Soma bei der Erlegung des Vrtra durch Indra zu- 
geschrieben wird. Denn auch Hauma, der gleich dem indischen Soma die Pflanze, 
die irdische und himmlische Form des Trankes und auch einen Gott bezeichnet, 
ohne da8 sich diese Bedeutungen immer scharf unterscheiden lieBen, erhalt 
das Beiwort vurthra-jan ,,den V. erschlagend‘‘, und wenn Vurthra wie das in- 
dische Vrtra sich auch nicht immer nur auf den mythischen Feind, sondern auch 
weiterhin auf irdische Feinde bezieht, so mu’ doch der mythische Gegner 
Vurthraghnas gemeint sein, bei dessen Erlegung Hauma mitwirkt. Diese Teil- 
nahme am Kampfe kann nur darin bestehen, da Hauma als Rauschtrank den 
iranischen Vrtratéter ebenso zu seiner Tat begeistert wie in den Liedern des 
Rgveda Indra durch den Soma, von dem er ungeheure Mengen vertilgt, zur 
Tétung des Vrtra und anderen Heldentaten angespornt wird. Und nur aus 
dieser Beziehung zum Vurthra-Mythos ist es erklarlich, da8 Hauma selbst an- 
gerufen wird, seine Waffe gegen den Leib der gelben, giftspritzenden Schlange 
zu schlagen, wie auch Soma als Besitzer scharfer Waffen und Schlangentéter 
bezeichnet wird. So sind denn Hauma und Soma schlieBlich gleich den gottlichen 
Schlangentétern auch Helfer in den Kaimpfen gegen irdische Feinde geworden. 

Im jiingeren Awesta findet sich auch noch eine Spur des urarischen Mythos 
von der durch einen Vogel vollbrachten Herabholung des Hauma-Soma aus dem 
Himmel. Doch ist hier der Wachter des Hauma, der auf den Soma raubenden 
Adler schieBende Krganu des Rgveda, der Géttern und Menschen den Un- 
sterblichkeits- und Opfertrank verwehrt, durch theologische Umdeutung in 
einen den Priestern feindlich gesinnten Tyrannen Kursani verwandelt, der von 
Hauma aus der Herrschaft vertrieben wird. 

Zu diesen Ubereinstimmungen von Hauma und Soma auf mythologischem 
Gebiet gesellen sich aber auch noch zahlreiche Gemeinsamkeiten aus dem Bereiche 
der Liturgie, in der Hauma und Soma als ein den Géttern dargebrachter Opfer- 
trank im Mittelpunkt des Opfers stehen. In den Angaben iiber die Pflanze, die 
auf den Bergen durch den Regen wachsend gemacht wird, iiber ihre Pressung 
mit einer zweiteiligen Kelterpresse, iiber die gelbe Farbe ihres heilkraftigen, 
materielle Segnungen und Unsterblichkeit verleihenden Saftes, der auch von 
den Opfernden genossen wird, iiber Reinigung des ausgepreBten Saftes durch 
ein Haarsieb, iiber das Auffangen in Schalen und die Mischung mit Milch liegt 
eine so groBe Zahl von Beriithrungspunkten sachlicher und sprachlicher Art, daB 
die gemeinsame Herkunft von Hauma und Soma aus urarischer Zeit nicht 
zweifelhaft sein kann. 

Gegen den Hauma-Kult hat sich Zarathuschtra selbst noch an zwei Stellen 
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der Gathas in unzweideutiger, scharfster Form gewendet, obwohl er das Wort 
Hauma selbst nicht erwihnt, Yasna 48, 10 fragt er Mazda, wann dieser wohl 
,den Unflat des Rauschtranks‘‘ vernichten werde, durch den die Priester der 
alten Religion ,,Leibschmerzen verursachen“, und Yasna 32, 14 beklagt er sich 
liber diejenigen, welche verkiinden, das Rind sei zu téten, damit es (durch die 
damit verbundene Pressung des Hauma) den Unsterblichen!), d. i. Hauma, 
aufleuchten mache zum Zwecke der Hilfe. Das durch ,,unsterblich‘‘ tibersetzte 
Wort ist auch im jiingeren Awesta Epitheton des Hauma, und ihm entspricht 
im Rgveda ein ganz ahnlich gebildetes Epitheton des Soma. 

Mit derselben Scharfe auBert sich der Prophet an einer Gatha-Stelle (Yasna 
32, 8) gegen eine andere Gestalt der alten Religion, gegen Yima (geschrieben 
statt Yama), den Sohn des Vivahvant. Er wird zu den Frevlern geziahlt, weil er, 
wie die Stelle zu besagen scheint, den Menschen, um sie zu befriedigen, Stiicke 
vom Rind zu essen gab. Im jiingeren Awesta, in dem Yima, der leuchtende, 
lichtbegabteste der Geborenen, der Sonnengleiche unter den Menschen, der 
zoroastrischen Religion einverleibt erscheint, ist es betriigerische, unwahre Rede, 
durch die er nach langer segensreicher Herrschaft seinen Lichtglanz verliert. 
Vorher hat es unter seiner Herrschaft weder Kalte noch Hitze, weder Alter 
noch Tod gegeben. Er machte Vieh und Menschen unsterblich, Wasser und 
Pflanzen nicht vertrocknend, die Speise unversieglich. Fiinfzehnjahrig an Wuchs 
gingen Vater und Sohn einher. Er ist also Herrscher eines goldenen Zeitalters, 
der aber infolge einer Siinde seiner Herrschaft verlustig wird und schlieBlich 
den Tod durch Zersaigen findet. Als Herrscher eines goldenen Zeitalters auf 
Erden tritt Yima auch in dem vielbehandelten zweiten Kapitel des Vidévdat 
auf, dessen theologische Bearbeitung unverkennbar ist. Nach Ablauf von je 
300 Jahren seiner Herrschaft, nach denen die Erde von Geschépfen immer wieder 
iibervoll geworden ist, st68t Yima ein goldenes Instrument und einen goldenen 
Stachel in die Erde, um sie auszudehnen, bis tausend Jahre um sind. Auch in 
der spiteren indischen Literatur, im Mahabharata, wird von einer derartigen 
Ubervélkerung der Erde unter der Herrschaft des dem Yima entsprechenden 
Yama in einem goldenen Zeitalter erzahlt. Die Erde sinkt infolge der Uber- 
lastung um 100 Meilen ins Meer, aber Gott Vischnu hebt sie auf ihre Bitte in 
Gestalt eines Ebers mit seinem Horn wieder hoch. In einer anderen Version 
1a8t Gott Brahma die Todesgéttin entstehen, die die Entvélkerung der bisher 
vom Tode verschonten Erde besorgt. In unserem awestischen Text aber folgt 
auf den Bericht von der Ubervélkerung und der entsprechenden Vergré8erung 
der Erde durch Yima die Mitteilung, daB Ahura Mazda mit seinen Géttern und 
Yima mit den besten Menschen eine Versammlung abhielten, in der Ahura 
Mazda dem Yima mitteilt, daB tiber die schlechte kérperliche Welt Winter 
mit strengem Frost, mit Schnee und Uberschwemmungen infolge der Schnee- 
schmelze hereinbrechen werden. Yima erhalt daher von Ahura Mazda den Auf- 
trag, einen von allen Seiten einschlieBenden Bau (Vara)*) zu errichten nach 
ganz bestimmten Ma8en, mit drei Stockwerken und einer bestimmten Anzahl 


1) Wortlich ,,den Tod in der Ferne habend*, 
*) Sonst durch ,,Burg“‘, ,,Hdhle“ u. dgl. iibersetzt. 
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von Gangen, und in diesen Vara den Samen der gréBten, besten und schénsten 
Manner und Frauen, Tiere und Pflanzen zu bringen, auch Wasser einzuleiten 
und Wiesen anzulegen. Yima baut den Vara, wobei er die Erde mit den Fersen 
auseinandertritt und auch mit den Handen bearbeitet. Einmal im Jahre sieht 
man im Vara, der ewiges und geschaffenes Licht hat, Sterne, Mond und Sonne 
untergehen und aufgehen, und man halt dort fiir einen Tag, was ein Jahr ist. 
Die Menschen leben dort das schénste Leben. Es kann sich in diesem Texte 
weder, wie man gemeint hat, um die Auswanderung Yimas mit dem UberschuB 
der Lebewesen nach dem Orte der himmlischen Seligkeit noch auch um eine 
Entriickung in eine unter der Erde gelegene Hohle handeln. Hiezu wiirde es 
doch nicht erst der Anlage eines Vara, wie er in unserem Texte geschildert wird, 
bediirfen, noch auch der dem Yima anbefohlenen Mitnahme von Vorraten und 
Samen. Die Angaben iiber Errichtung und Einrichtung des Vara kénnen nur 
den Sinn haben, daB ein sicherer Zufluchtsort vor den Wintern und den Uber- 
schwemmungen geschaffen werden soll, die am Ende des goldenen Zeitalters 
nach einer zur tibermaBigen Vermehrung der Geschépfe fiihrenden Herrschaft 
Yimas zur Strafe fiir die jetzt eintretende Siindhaftigkeit der Menschen herein- 
brechen werden. Nur dann ist die Beratung Yimas mit den besten Menschen 
und das Kommen der Winter iiber die schlechte kérperliche Welt verstandlich. 
Im iibrigen erinnern die Gétterversammlungen und all die Einzelheiten der 
Errichtung des Vara so sehr an die babylonische und biblische Flutsage, daB 
allen Einwendungen zum Trotz die Feststellung unausweichlich ist, es liege hier 
eine Form der iranischen Flutsage vor, bei der dann allerdings auf die Zuflucht- 
stiitte vor dem hereinbrechenden Unheil, auf den Vara, die Paradiesvorstellung 
uibertragen worden ist. 

Trotz mancher durch selbstindige Weiterentwicklung entstandenen Ver- 
schiedenheiten hat Yima doch mit dem Yama des Rgveda, dem spiteren Todes- 
gott, eine Reihe wesentlicher Ziige gemeinsam. Schon die Namen ihrer Vater 
sind gleich. Und wie Vivahvant, der Vater des Yima, als der erste Sterbliche 
bezeichnet wird, der den Hauma gepreBt hat, so ist Vivasvant im Rgveda der 
mythische erste Opferer. Gemeinsam ist Yima und Yama auch die Herrschaft 
in einem Paradiese. Allerdings ist Yama der erste der Sterblichen, der Menschen, 
der fiir sie den Weg ins Jenseits gefunden, zum Unterschiede von Yima Herrscher 
in einem von unversieglichem himmlischen Licht erfillten Paradies. Aber auch 
Yima mu8 urspriinglich als erster Mensch vorgestellt worden sein. Damit steht 
im Hinklang, daB die zwar nicht im Awesta, aber in einer spateren mittelpersischen 
Schrift iiberlieferte Vorstellung von der Inzestehe, die Yimas Schwester Yimak 
nach Anwendung einer List mit ihm vollzieht, auch fiir die vedische Religion 
bezeugt ist. Denn in einem Dialogliede des Rgveda erscheinen Yama und Yami 
als altestes Geschwisterpaar, und Yami wendet, in der Dichtung allerdings ver- 
geblich, alle Uberredungskunst auf, um ihren Bruder zur geschlechtlichen Ver- 
einigung zu verleiten. Da infolge dieser Ubereinstimmung die Vorstellung von 
Yima als mythischem ersten Menschen und Herrscher eines Paradieses in die 
urarische Zeit zuriickgefiihrt werden mu, ist es nach unseren Ausfiihrungen 
iiber den Vara auch wahrscheinlich, daB mit dieser Gestalt auch eine Flutsage 
verkniipft gewesen ist. In Indien ist aber nicht Yama Held der Flutsage, sondern 
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eine Abspaltung von der Gestalt des ersten Menschen, in der die sakrifikale 
Seite des Urmenschen zum Ausdruck gebracht ist, Manu, dessen iranische Ent- 
sprechung Manu noch aus mittelpersischen Schriften erschlossen werden kann. 
Aus der groBen inhaltlichen Verschiedenheit der indischen und der iranischen 
Flutsage aber mu man schlieBen, daB die im zweiten Kapitel des Vidévdat 
noch erhaltene Flutsage eine auf iranischem Boden entwickelte, dem Charakter 
des Landes angepaBte Fassung der alten Sage darstellt. 

Der alten Religion haben noch etliche andere Gestalten angehért, die erst 
im jjingeren Awesta auftauchen, wie Vata und Vayu ,,der Wind“, die gleich 
dem indischen Vata und Vayu kriegerischen Charakter haben, Apam Napat, 
,das Wasserkind“, gleich dem vedischen Apam Napat wohl nicht eine Wasser- 
gottheit, sondern Personifikation einer Lichterscheinung, der wahrscheinlich 
auch aus urarischer Zeit stammende TiStrya (Sirius), der im 8. Yascht in der 
Gestalt eines weiBen Rosses den als schwarzes RoB erscheinenden Damon der 
Dirre Apavurta (geschrieben Apaoga) besiegt, die Wasserquellen erschlieBt 
und befruchtenden Regen niederfallen laBt. 

Zarathuschtra hat offenbar die Eliminierung aller dieser Gestalten aus der 
iranischen Religion angestrebt, hat es aber nicht verhindern kénnen, daB sie 
im Volksglauben lebendig geblieben und daB schlieBlich im jiingeren Awesta 
sogar die Namen Ahura Mazda und Zarathuschtra beniitzt worden sind, um die 
Verehrung dieser Gestalten zu empfehlen. Nur zwei Gottheiten sind dem Be- 
kehrungswerk des Propheten zum Opfer gefallen und aus lichten, strahlenden 
Géttern zu Daimonen degradiert worden: der gewaltige Recke Indra und die in 
den Liedern des Rgveda viel gefeierten, mit den Dioskuren verwandten Na- 
satya, die noch neben Mitra, Varuna und Indra in den Inschriften von Boghazkéi 
angerufenen Na-Sa-at-ti-ia, von denen im Awesta nur noch der Dimon Nohathya 
ibrig geblieben ist. 

Die Vergleichung von Veda und Awesta gestattet uns aber auch noch einen 
Einblick inden Opferkult der Zeit des altiranischen Heidentums. Wie im alten 
Indien brachte man auch im alten Iran den Géttern unter Anrufungen und Lob- 
preisungen Opferspeisen (myazda, indisch miyedha), Opfertrinke (zauthra, 
indisch hotra) und Hauma (Soma) dar, wobei ein Priester, Zawtar (indisch Hotar) 
genannt, die Opferspenden ausschiittete und die Gebetsformeln rezitierte. Durch 
die schon erwaihnten Ubereinstimmungen der vedischen und awestischen Texte 
in den Angaben iiber die Gewinnung und Zubereitung des Haumasaftes und in 
den dabei verwendeten Geraten werden alle diese Einzelheiten der Technik 
des Haumaopfers fiir die urarische, also auch fiir die altiranische Zeit erwiesen. 
Einen wichtigen Bestandteil der Opferveranstaltung bildete das Ausbreiten des 
Barsman, einer gréBeren oder kleineren Zahl von Baumzweigen, an deren Stelle 
die Parsen jetzt Metallstibe verwenden. Man hilt sie in der Hand und breitet 
sie (Yascht 12,3) ,,gegen den Weg der Sonne hin“ aus. Sie sind identisch mit 
dem ,,Biindel von Staiben“‘, die nach Strabo (15, 3, 15) die Feuerpriester in den 
Feuertempeln Kappadokiens vor dem Feuer singend in den Handen hielten. 
Das damit verwandte indische Wort Barhis bezeichnet aber eine Grasstreu, 
auf der die zum Opfer eingeladenen Gétter sich niedersetzen und die Opfergaben 
fiir sie bereitgestellt werden. Trotz dieser Differenz ist die urspriingliche Identitat 
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von Barsman und Barhis schon durch die mit ihnen verbundene Terminologie 
gesichert. Denn auch das Barhis wird ausgebreitet, und hier wie dort wird das 
»Ausbreiten‘’ durch das Verbum star (lateinisch sternere) ausgedriickt. Die 
Baumzweige stellen also offenbar einen Ersatz fiir die ehemals in Gebrauch 
gewesene Opferstreu vor. Eine Opferstreu, eine Decke aus zartestem Grase, 
am liebsten aus Klee, auf die man das geopferte Fleisch niederlegte, erwahnt 
ja auch Herodot in der oft zitierten Stelle (1, 132), in der er das Opfer der Perser 
schildert, Seltsamerweise aber enthalt dieser Bericht neben manchen anderen 
auffalligen Angaben die kaum glaubhafte Mitteilung, daB die Perser beim @pfer 
keine Feuer anziinden und keinen Weihgu8 gebrauchen. Diese Mitteilung des 
griechischen Geschichtsschreibers, die sich doch nur auf die iranische Volks- 
religion beziehen kann, verdient aber umso weniger Glauben, als durch die Ver- 
gleichung mit. den an den vedischen Gott des Feuers gerichteten Hymnen 
bewiesen werden kann, daB die aus den sparlichen Angaben des jiingerenAwesta 
noch deutlich erkennbare zentrale Stellung des Feuers im Opferkultus neben dem 
Hauma ebenso wie manche mit dem Feuer und seiner Personifikation ver- 
bundenen Vorstellungen sich aus urarischer Zeit in der altiranischen Volks- 
religion erhalten haben. Wie in anderen Fallen hat man sich auch hier durch 
die einseitige Unterstreichung der tatsachlichen oder vermeintlichen Unterschiede 
den Blick fiir die Auffindung wichtiger Parallelen und fir die Feststellung alter 
Zusammenhange getribt. DaB das Feuer bei den Indern agni (lateinisch ignis), 
bei den Iraniern @tar heiBt, ist von ganz untergeordneter Bedeutung. Eine andere 
Verschiedenheit scheint darin zu liegen, daB die fiir Agni in so hohem MaBe 
charakteristische Funktion des Opferfahrers, der das ins Feuer dargebrachte 
Opfer zu den Géttern fahrt, fir Atar nicht — vielleicht diirfen wir sagen nicht 
mehr — nachweisbar ist. Es unterliegt gleichwohl keinem Zweifel, daB im 
iibrigen das Feuer in der vorzoroastrischen Religion im Opferkult eine ahnlich 
hervorragende Stellung eingenommen hat wie in dem der vedischen Religion. 
Denn nur wenn das Feuer leuchtet, das Barsman ausgebreitet, und der Hauma 
gepreBt und aufgestellt ist, vollzieht der Priester unter Gebeten und Lob- 
preisungen die Opferfeier. Das Feuer wurde aber auch selbst angebetet und an- 
gerufen und man brachte ihm Brennholz und Opfergiisse dar.1) Viel Vieh und 
zahlreiche Sdhne werden dem frommen Verehrer Atars zuteil. Es ist insbesondere 
das hausliche Herdfeuer, tiber dessen Pflege und Verehrung in altiranischer Zeit 
wir aus Ubereinstimmung zwischen vedischen und avestischen Texten reichlicheren 
Aufschlu8 gewinnen. Atar wird gleich Agni der ,,Hausherr“ genannt, der in 
allen Hausern zu verehren?) ist, und es herrscht zwischen dem Frommen und 
Atar derselbe zutrauliche Ton, den auch der vedische Fromme in den Agni- 
hymnen so oft Agni gegeniiber anschligt. Denn er wird ein lieber Freund, ein 
lieber Gefahrte oder Gast geheiBen, und wenn einmal (Yasna 62,8) von Atar 
gesagt wird, er schaue auf die Hand der Voriibergehenden, um zu sehen, was der 
Freund dem Freunde bringt, so erinnert dies daran, da Agni angefleht wird, 
den Frommen wohlgesinnt zu sein ,,wie ein Freund dem Freunde‘. Und in 


1) Videvdat 18, 70; 19, 24; Rgveda I, 94, 4. 
*) Yasna 62, 1; Rgveda 6,2,7. 
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solchen leider ganz seltenen AuBerungen haben wir die Uberreste altiranischer 
Hymnen an den Atar im Hause zu sehen, in denen das freundliche Verhiltnis 
des Menschen zur Gottheit in ebenso schlichten, von Herzenswirme erfiillten 
Worten zum Ausdruck gebracht ward wie in den Hymnen an Agni. Das Stiick 
Yasna 62 darf wohl als Fragment solch eines alten Liedes betrachtet werden, 
das aber von spateren EKinschiiben und monotonen, litaneiartigen Wieder- 
holungen und Abwandlungen einzelner Satze durchzogen und iiberwuchert ist. 

Auch die Vorstellung von der Damonen und bésen Zauber vertreibenden 
Kraft des Feuers mu8 schon der urarischen Feuergottheit eigentiimlich gewesen 
sein, aus der Atar und Agni hervorgegangen sind. Denn Agni wird ja oft angerufen, 
mit scharfem GebiB, mit ehernem Zahn, mit scharfen Waffen, durch die Glut 
seiner Flammen gegen die Daimonen und Zauberer hin zu brennen und sie zu 
vernichten. Man ist also gewiB nicht berechtigt, diesen Zug Atars als rein iranisch 
zu bezeichnen und seine Entstehung aus dem unwirtlichen, mit allerlei Gefahren 
verbundenen iranischen Klima herzuleiten. Aus diesem alten, im jiingeren 
Awesta!) nur noch selten erwahnten Zug Atars erklart es sich auch, daB Atar?) 
als Gegner der Schlange (AZi) Dahaka auftritt und gegen sie aufzuflammen 
und ihr das Maul zu verbrennen droht, als diese den Licht- und Herrschaftsglanz 
an sich zu reifen sucht. Und es liegt nur eine zoroastrische Einkleidung dieses 
Kampfes mit der Schlange vor, wenn an einer anderen Stelle*) Atar den gegen 
die gute Schépfung anstiirmenden ,,Bésen Geist‘‘ bekimpft und besiegt. Das 
Ergebnis dieses Kampfes ist, ,,daB er (der Bose Geist) weder die Wasser in ihrem 
Laufe zum Stehen brachte, noch auch die Pflanzen im Wachstum; allsogleich 
eilten die Wasser... vorwarts und wuchsen die Pflanzen“. Es ist wohl unverkenn- 
bar, daB in dieser Fassung der alte urspriingliche Mythos von der die Wasser 
einschlieBenden Schlange enthalten ist, und daB Atar hier als Dimonenvertilger 
die Stelle des mythischen Helden vertritt, wie ja auch noch im Rgveda*) der die 
Damonen brennende Agni unmittelbar neben dem sie erschlagenden Indra 
erscheint, und Agni®) nicht nur durch sein Licht die Damonen und die Finsternis 
vernichtet, sondern wie sonst Indra auch Kiihe, Wasser und Himmelslicht 
erlangt hat. 

Um das Bild des Atar der vorzoroastrischen Religion zu vervollstindigen, 
fahren wir noch an, daB auch Naryosanha, der im jiingeren Awesta*®) am Ende 
einer Reihe von Bezeichnungen des Feuers erscheint und das Amt eines Boten 
des Ahura Mazda versieht,?) in diese Zeit zuriickreicht, da er mit Narasamsa, 
einer Form oder einem Namen des Gétterboten Agni, identisch ist. Aber auch 
die anderen in Yasna 17, 11 erwahnten Feuernamen Burzisavah, Vohufryana, 
Urvazista, Vazi8ta und Sponi8ta, die die gern schematisierenden spiteren 
Theologen als fiinf bestimmte Feuerarten (als das Feuer bei Ahura Mazda, in 


1) Videvdat, 8, 80; 19, 40. 
2) Yascht, 19, 46 ff. 

8) Yascht 13, 77 f. 

4) IV, 28, 3, 

5) Rgveda V, 14, 4, 
*Yaana 17, 11, 

7) Videvdat 19, 34; 22, 7 ff, 
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den Kérpern von Menschen und Tieren, in den Pflanzen, in den Wolken und als 
das Feuer des taiglichen Gebrauches) gedeutet haben, sind ebenso wie die in der 
mittelpersischen Literatur noch vorkommenden Feuerarten Bahram und 
GuSnasp alte, zum Teile noch in den Agnihymnen des Rgveda gebrauchte 
Epitheta des Feuers, die wohl ehemals in Hymnen an Atar in ahnlicher Weise, 
wie dies in den Agnihymnen der Fall ist, zur Verherrlichung der segenspendenden, 
kraftvollen, sieghaften und doch auch freundlichen Natur des Feuers angewendet 
worden sind. 

Ist so durch eine Fiille von Ubereinstimmungen mit dem vedischen Agni die 
urarische Herkunft der geschilderten Vorstellungen von Atar erwiesen, so wird 
wohl auch der Athravan oder Atharvan genannte Priester des jiingeren Awesta 
schon der urarischen Periode angehért und beim altiranischen Opfer als Feuer- 
priester fungiert haben. Denn obwohl seine Beziehung zum Feuer aus dem Awesta 
nicht mehr ersichtlich ist, ist doch seine Verwandtschaft mit dem vedischen Atharvan 
nicht zweifelhaft, der, ein indischer Prometheus, den Agni erzeugt oder gequirlt 
und .,,als erster durch Opfer die Pfade ausgebreitet hat‘, worauf die Sonne er- 
zeugt ward. Darum hat trotz der lautlichen Schwierigkeiten, die der Ableitung 
des indischen Atharvan von Atar im Wege stehen, die Annahme, daB es sich hier 
um eine spitere Entlehnung aus dem Iranischen handelt, nicht viel Wahrschein- 
lichkeit fiir sich. 

Wir miissen darauf verzichten, noch manche andere Ubereinstimmungen 
zwischen Veda und Awesta in Gestalten, Mythen, Kinzelheiten des Opferkultus, 
in den Vorstellungen von der Zaubermacht des Gebetes, in der Form der An- 
rufungen und dem Inhalt der an die Gétter gerichteten Bitten anzufihren. 
Angesichts der Unsicherheit und unberechtigten Skepsis, von der die Awesta- 
forschung gerade in der Frage des Verhiltnisses zwischen Veda und Awesta und 
der Rekonstruktion der vorzoroastrischen Religion beherrscht wird, schien es 
notwendig, einmal auch in einer fiir weitere Kreise bestimmten Darstellung 
ein nicht auf vagen Vermutungen und phantastischen Vergleichungen, sondern 
auf kritischer Betrachtung der Texte beruhendes, anschaulicheres Bild der 
altiranischen Religion zu entwerfen, die der zoroastrischen Reform voraus- 
gegangen ist. 


Ill. Die Lehre Zarathuschtras 


,,80 will ich denn verkiinden! Jetzt héret, jetzt vernehmet, Ihr, die von 
nah und fern es (zu héren) verlangen... Ich will zu denen reden, die danach 
verlangen... Héret mit den Ohren, betrachtet es mit hellem Sinn!“ So ruft 
Zarathuschtra in den Gathas aus. Denn es ist eine neue Heilsbotschaft, die er 
verkiindet, herrlichen Lohn verheiBend denen, die sie annehmen, Unheil aber 
und Verderben ihren Widersachern. In der Tat trennt eine tiefe Kluft die neue 
Lehre von der Religion der vorhergehenden Zeit. Da ist kein Raum fir heitere 
Spiele der Phantasie, fiir Mythen und Hymnen zur Verherrlichung von Géttern, 
die Wurfkeulen schleudern, auf Wagen mit falben Rossen einherfahren und zum 
Opfer herbeikommen, um Speise und vor allem den Rauschtrank entgegenzu- 
nehmen, der sie staérkt und giinstig stimmt. Die alten Gétter selbst, die in den 
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vedischen Hymnen Deva genannten lichten, himmlischen Machte der alten 
Religion, sind gestiirzt, und das Wort Daiva (geschrieben Daéva) ist zu einer 
Bezeichnung béser Machte, falscher Gétter und Gétzen geworden, deren Lieblinge 
diejenigen Menschen sind, welche das Béseste tun (Yasna 32,4). Es unterliegt 
wohl keinem Zweifel, daB der Name Daiva auch auf die Gottheiten der alten 


-Volksreligion gemiinzt war, die in der KompromiBreligion des jimgeren Awesta 


nicht Daiva heifen, sondern die ehrende Bezeichnung Yazata (,,verehrungs- 
wirdig“ = ind. yajata) erhalten haben, und nicht bloB auf Gétter wie Indra 
und Nohathya angewendet wurde, die im jiingeren Awesta den Schimpfnamen 
Daiva tragen. Denn schon die ausdriickliche, scharfe Ablehnung von Hauma 
und Yima 1a8t erkennen, daB die neue Lehre eine viéllige, grundsitzliche Absage 
an die alte Daiva-Religion bedeutet. An die Stelle der Devas ist eine geschlossene, 
in ihrer Art durchaus einheitliche Gruppe von himmlischen Miachten getreten, 
deren Verehrung die neue Religion ausschlieBlich beherrscht, deren Wesen die 
Grundlage aller Anschauungen bildet, die der Lehre Zarathuschtras das Gepriage 
geben. Es ist ein Kreis von Gottheiten, die durch den Namen Ahura (,,Herr“‘) 
verbunden werden, und an deren Spitze Ahura Mazda, ,,der weise Herr“ (auch 
als Mazda Ahura, oder Ahura oder Mazda allein angerufen) steht. Erst in jiingeren 
Texten taucht der vielleicht schon aus alterer Zeit stammende Name Amurta 
(geschrieben AmoSa) Sponta auf, der als ,,die Heiligen Unsterblichen™, ,,die 
Segensreichen Unsterblichen“, ,,die Herrlichen Unsterblichen“, zuletzt sicherlich 
mit Unrecht ,,die Erleuchteten Unsterblichen®’ gedeutet worden ist. Urta 
(geschrieben Aa), ,,das Recht‘‘!) — einmal auch schon, wie im jiingeren Awesta, 
Urta VahiSta ,,das Beste Recht“ — Vohu Manah, ,,der Gute Sinn“ (auch 
Vahista M. ,,der Beste Sinn“), ChSathra ,,die Herrschaft, das Reich‘‘ — auch 
Vohu Ch. ,,die Gute Herrschaft“, spiter Ch. Varya ,,die Wiinschenswerte Herr- 
schaft‘‘ — Aromati (geschrieben Armaiti) ,,das Rechte Denken‘’ — éfter mit 
dem Epitheton sponta?), wie stets im jiingeren Awesta —, Harvatat ,,das Heil- 
sein“ (,,die Unversehrtheit‘‘) und Amurtat ,,das Nichtsterben“ sind die Namen 
der einzelnen Ahuras, die mit Ahura Mazda unter dem Namen ,,die Weisen 
Herren“*) zusammengefaBt werden. Auch Srau8a (,,Gehorsam“), Urti (ge- 
schrieben A&i, ,,Los‘‘, ,,gutes Geschick“‘) und Sponta Manyu (,,der segen- 
spendende“ oder ,,herrliche Geist‘‘) scheinen dieser Genienschar angehért zu 
haben, wahrend sie spater nicht mehr zu den Amurta Spontas gezihlt werden. 
Sie alle miissen als Verkérperungen von Higenschaften, Attributen und Wir- 
kungen der héchsten Gottheit, des héchsten Ahura, als Personifikationen von 
Begriffen aufgefaBt werden, welche in der Ahura-Religion, wie wir sie nennen 
kénnen, noch von fritheren Zeiten her hohe Bedeutung besessen haben. Denn nur 
unter dieser Voraussetzung ist es erklarlich, daB der begriffliche Sinn der Namen 
dieser Gestalten in den Gathas oft noch unter der durchsichtigen Hille der per- 
sénlichen Vorstellung deutlich durchscheint, da Ahura Mazda als Vater oder 


1) Von anderen durch ,,Wahrheit‘‘ wiedergegeben, die aber nur einen Teil des 
Begriffsinhaltes von Urta darstellt. 

2) Das eine der Bedeutungen ,,heilig“, ,,segensreich“ oder ,,herrlich“ hat. 

8) Wohl nicht, wie zumeist tibersetzt worden ist, ,,Mazda und die (anderen) 
Ahuras“‘. 
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Schépfer einzelner Ahuras bezeichnet und durch sie wirkend und Segnungen 
verleihend gedacht wird. Gleichwohl haben sie nicht mehr den Charakter bloBer 
Symbole, auch nicht die Funktion untergeordneter Helfer und Diener eines hoch - 
iiber ihnen stehenden unumschrankten Gebieters. Der Vergleich mit den Erz- 
engeln ist allenfalls fiir die Amurta Spontas der spateren Zeit statthaft, von denen 
nach der Darstellung des groBen oder iranischen Bundahisn, der ausfihrlicheren 
Version dieser Schrift, Vohu Manah, Urta und Chéathra Varya zur Rechten des 
im unendlichen Licht thronenden Ahura Mazda, Sponta Aromati, Harvatat und 
Amurtat zur Linken und SrauSa vor ihm stehen. Er ist aber nicht auf die 
gathischen Ahuras anwendbar. Denn diese werden mit Ahura Mazda zusammen, 
ohne daB ein Unterschied des Ranges angedeutet wiirde, als nahezu gleichwertige 
Gefahrten des héchsten Ahura — der mit ihnen gleichen Willens, mit Urta, seinem 
kenntnisreichen Berater, wohl befreundet, mit Vohumanah vereint ist — in 
Gebeten verehrt und gepriesen, angefleht, barmherzig zu sein und nicht zu ziirnen, 
Hilfe und Schutz zu gewahren und die auf das Jenseits und das kommende 
Gottesreich gerichteten Hoffnungen zu erfillen. Die schlieBliche Vereinigung, 
die Gemeinschaft mit diesen mit groBer Machtfille ausgestatteten, neben Ahura 
Mazda wirkenden Gottheiten ist das Ziel und die Sehnsucht des Frommen. 
Obwohl es einmal auch von Srausa heiBt, daB er beim kiinftigen Wandel der 
Dinge als der Allergré8te angerufen werden wird, ist doch in Wirklichkeit Ahura 
Mazda ,,der gréBte“, ,,der gréBte von allen‘ (45, 6). Er ist der erste und der letzte 
(31, 8), der Schépfer der Welt (50, 11) und aller Dinge (44, 7). Er ist es (44, 3ff.), der 
der Sonne und den Sternen den Weg geschaffen hat, der bewirkt, daB der Mond 
bald zunimmt, bald wieder abnimmt, der die Erde und den Luftraum vor dem 
Herabfallen bewahrt, dem Winde und den Wolken Schnelligkeit verliehen, Licht 
und Finsternis, Schlaf und Wachen, den Morgen, Mittag und die Nacht geschaffen 
hat. Er ist es auch, der mit Hilfe seines Sponta Manyu die Einzelwesen, das 
individuelle Selbst und die Geisteskrafte gebildet und die Lebenskraft mit einem 
Korper begabt gemacht hat (31, 11). Darum dienen auch alle Werke des Menschen 
sowie alles, was dem Auge wertvoll erscheint, das Licht der Sonne und der Stier 
der Tage (d.i. die Morgenréte), seinem Preis (50, 10). Die Grundziige seines 
Wesens, das Herrentum und die Weisheit, sind in den Bestandteilen seines 
Namens Ahura (,,Herr‘‘) und Mazda (,,weise‘‘) zum Ausdruck gebracht. Seiner 
Allmacht sind in den Gathas noch nicht, wie in spaterer Zeit, durch die Gegen- 
wirkung eines bésen Prinzips Grenzen gezogen. Er ist der Starkste (28, 5; 33, 11) 
und herrscht nach seinem Willen (43, 1). In seinem géttlichen Gefaihrten ChSathra 
ist seine Herrschermacht verkérpert, und aus der Frage (44, 20), ob denn die 
Daivas gute Herrscher (hu-chSathra) gewesen seien, ergibt sich, daB das Beiwort 
, gute Herrschaft fiihrend“, das im jiingeren Awesta Ahura Mazda und den 
Amurta Spontas beigelegt wird, schon in der gathischen Zeit auf Ahura Mazda 
angewendet worden ist. Seine Herrschaft ist auf seine ,,ersten‘, uranfanglichen 
Gesetze (46, 15), auf Satzungen gegriindet, die er geschaffen hat (30, 11), und an 
denen er festzuhalten gewillt ist (44, 15). Die Weisheit Ahura Mazdas dokumen- 
tiert sich in seiner Allwissenheit. Er, der weithin Schauende (33, 13), sieht, 
dariiber wachend, durch das leuchtende Urta in seinem Auge, welche offen- 
kundigen oder welche heimlichen Taten durch Strafe geahndet werden, oder wer 
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auch nur fiir ein geringes Vergehen sich die gréBte Siithne zuzieht (31,13). Alles, 
was von Daivas und Menschen friiher schon getan worden ist, und was kinftig 


_ noch getan werden wird, merkt er sich am besten, da er (das Gute und das Bése) 


genau unterscheidet (29, 4). Darum vermag niemand seine Geisteskraft zu 
tauschen (43, 6) und man kann es auch nicht versuchen, den alles Wahrnehmenden 
zu tauschen (45, 4). Dagegen sollen die Ubeltater (die ihn téuschen zu kénnen 
vermeinen) in ihren bésen Absichten selbst getiiuscht werden (53, 8). Denn wie 
er selbst, ,,der Wissende“ (45, 3), auch das Verborgene durchschaut, sind auch 
seine ,,Spriiche“ (Urteile, Ratschliisse) geheim, verborgen, ihm allein bekannt 
(48, 3). Als Hiiter des Rechtes ist Ahura Mazda ein strenger Bestrafer allen 
Unrechts, der, insbesondere durch Vermittlung seiner géttlichen Gefahrten, 
dem Anhanger des Rechtes und dem Anhanger des Truges die Geschicke zuteilt, 
die Taten und Worte belohnt und dem Bésen das Bése, dem Guten das gute 
Geschick zuweist (43, 4—5). Man fiirchtet seinen Zorn (28, 9), aber er ist doch 
auch ein barmherziger Gott (33, 11; 51, 4). 

Dieses Bild des groBen, erhabenen Gottes, das wir den Gathas entnehmen, 
erinnert in allen Einzelheiten so sehr an das des vedischen Varuna, des erhabenen 
Herrn und Herrschers, des allmachtigen, weisen, allwissenden und nicht tiusch- 
baren Hiiters des Rechtes, des ziirnenden und strafenden und doch auch barm- 
herzigen Gottes, daB seine Herkunft aus urarischer Zeit nicht bezweifelt werden 
kann. In der Tat weist dieses Bild trotz der in der gathischen Religion iiberaus 
stark hervortretenden Tendenz zur Vergeistigung Ziige auf, die noch die ur- 
spriingliche Naturbedeutung Ahura Mazdas deutlich erkennen lassen. Wenn er 
durch das leuchtende Urta in seinem Auge, mit dem nur die Sonne gemeint sein 
kann, die offenkundigen und die heimlichen Taten der Siinder schaut, so weist 
dies ebenso auf einen groBen ethischen Himmelsgott hin, wie wenn im Rgveda 
(VI, 51, 1) von dem groBen Auge des Mitra und des Varuna, dem hellen, sehens- 
werten Antlitz des Rta, die Rede ist. Und einmal wird von dem Sponta Manyu, 
dem herrlichen oder segenspendenden Geist des Ahura Mazda, und damit von 
ihm selbst, gerithmt, daB er sich in die festesten Himmel kleide (30, 5), wie Mazda 
auch nach einer Stelle des jiingeren Awesta (YaSt 13, 3) den Himmel als ein 
sternengeschmiicktes Gewand anlegt, und die Adityas, die Géttergruppe, an 
deren Spitze Varuna steht, sich in die Hohe des Himmels kleiden (Rgveda X, 
63, 4). Ebenso kénnen aber auch das Herrentum und Herrschertum, die Allmacht 
und Allwissenheit und die anderen oben angefiihrten Ziige Ahura Mazdas nur 
Eigenschaften eines machtigen Himmelsgottes sein. Darum mu die Meinung 
als irrig bezeichnet werden, daB Zarathuschtra den alten Himmelsgott aller natura- 
listischen Attribute entkleidet und in Mazda den Verstand, die Vernunft, als 
héchstes, die Welt beherrschendes Prinzip aufgestellt und hernach ,,Herrscher‘‘ 


(Ahura) benannt habe. Die Gottesvorstellung des iranischen Propheten gehért ~ 


dem Bereich der Religion und nicht dem der philosophischen Spekulation an. 

Da die géttlichen Gefahrten Ahura Mazdas trotz der Machtfiille, mit der sie 
ausgestattet sind, doch nur AuSerungen und Krifte seines Wesens darstellen 
und folgerichtig als seine Schépfungen bezeichnet werden, hat die Religion der 
Gathas einen scharf ausgeprigten monotheistischen Charakter, der auch 
durch ihren starken dualistischen Einschlag nicht tibertént wird. Denn Ahura 
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Mazda steht tiber dem groBen Kampf der Welt des Guten und des Lichtes mit 
der des Bésen und der Finsternis, durch den die Welt in zwei feindliche Lager 
gespalten ist, und seine Allmacht wird durch die als von Anfang an gegeben 
betrachtete Existenz und Wirksamkeit des bésen Prinzips nicht gemindert. Er 
wei8, daB das Recht triumphieren wird (48, 2), und er ist es, der einem der ,,zwei 
feindlichen Heere“‘ den auch durch die Worte seiner Lehre verheiBenen Sieg ver- 
leihen wird (44, 14ff.). Dieser Kampf wird auf den Gegensatz der zwei uranfang- 
lichen, ein Zwillingspaar bildenden Geister, des herrlichen oder segenspendenden 
(Sponta Manyu) und des feindlichen Geistes (Anra Manyu, woraus mittel- 
pers. Ahriman) zurickgefihrt, die, in ihrem Wesen vollig verschieden, das Gute 
und das Bése im Denken, Reden und Handeln darstellen. Zwischen diesen beiden 
Geistern haben nur die Gutes Schaffenden richtig unterschieden, nicht aber die 
Schlechtes Schaffenden, ebensowenig die Daivas, die von Betérung erfaBt, sich 
den bésesten Sinn (den Gegensatz von Vohu Manah) wahlten und zu Aisma, der 
Verkérperung des Zornes, hinliefen, durch den sie das Leben des Menschen ver- 
derben. Der eine der beiden Geister halt zum Trug und hat sich das Béseste zu 
wirken erwahlt, der andere aber das Recht (urta), und schon am Anfang, als sie 
zusammenkamen, hat dieser das Leben, jener das Nichtleben (den Tod) geschaffen, 
so daB am Ende den Anhangern des Truges das béseste Dasein, dem Anhanger 
des Rechtes aber der beste Sinn, d. h. die Gemeinschaft mit Vahista Manah im 
Paradiese, zuteil werden wird (45, 2; 30, 3—6). 

Die uns erhaltenen Gathas berichten nichts Naheres tiber den Kampf 
zwischen den zwei feindlichen Heeren. Erst in der spaiteren Literatur, besonders 
in dem mittelpersischen Bundahi’n (Kap. I und ITI), finden wir eine ausfihrliche 
Schilderung, die neben manchen wohl aus alter Zeit stammenden Einzelheiten 
noch spiter entwickelte Vorstellungen und Ausmalungen des schweren Ringens 
zwischen den Machten des Lichtes und der Finsternis enthalt. Alles Geschehen 
in der Welt von ihrem Anbeginn bis zu ihrem Ende vollzieht sich in einem Zeit- 
raum von 12.000 Jahren, der in vier Abschnitte von je 3000 Jahren zerfallt. 
Infolge seiner Allwissenheit ist dem im unendlichen Licht wohnenden Ohrmazd 
— dies die mittelpersische Form von Ahura Mazda — die Existenz von Ahriman 
bekannt, und er belaBt deshalb wahrend der ersten 3000 Jahre seine lichte 
Schépfung, um sie vor Schidigung durch den bésen, nur auf Zerstérung bedachten 
Abriman zu bewahren, noch in ihrem geistigen, unkérperlichen Zustand. Ahriman, 
der von der Existenz des Ohrmazd noch keine Kenntnis hat, steigt aus der Tiefe 
unendlicher Finsternis zum Lichte auf, flieht aber, als er die lichten, unangreif- 
baren Schépfungen des Ohrmazd gesehen, in die Tiefe zuriick und schafft dort 
seine bésen Geschépfe fiir den Kampf gegen die Schépfung des Ohrmazd. Dieser 
schlagt seinem Widersacher zuerst, und zwar ohne Erfolg, Frieden vor, und nachher 
eine Kampfzeit von 9000 Jahren, da er weiB, daB nach ihrem Ablauf der bése 
Geist samt seiner Schépfung endgiiltig besiegt sein wird. Ohrmazd beginnt den 
Kampf. Als Ahriman seine eigene Ohnmacht erkennt, stiirzt er verwirrt in die 
Tiefe und bleibt dort im Zustand der Verwirrung 3000 Jahre. Wahrend dieser 
Zeit schafft Ohrmazd seine schon vorhandene Schépfung aus ihrer geistigen 
Gestalt in wahrnehmbare Formen um, zuerst die sechs Amahrspands (aus Amurta 
Spontas) mit Vahuman (Vohu Manah) an der Spitze und der Reihe nach den 
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Himmel, das Wasser, die Erde, die Pflanzen, die Tiere und die Menschen, wahrend 
Ahriman sechs Dimonen und Gegner der Amahrspands mit Akéman (Aka Manah, 
,bdser Sinn“) als erstem hervorbringt. Mit dem siebenten Jahrtausend erfolgt 
der Einbruch Ahrimans in die lichte, gute, reine Schépfung Ohrmazds, die nun 
von Ahriman und seinen Scharen allerorten beschadigt und verunreinigt, mit 
schadlichen Tieren tiberflutet und mit Zwietracht erfillt wird. Der Kampf endet 
nach einiger Zeit mit der Vertreibung der héllischen Scharen. Aus dem Urstier 
und dem Urmenschen, die in diesem Kampfe getétet worden sind, gehen die Tiere 
und das Menschengeschlecht hervor, dessen Geschichte bis zum Auftreten 
Zarathuschtras und zur Annahme seiner Religion durch Vistaspa den Rest der 
dritten Periode von 3000 Jahren ausfiillt. Im letzten Abschnitt von 3000 Jahren 
treten Zarathuschtra und als Fortsetzer seines Werkes seine zwei nachgeborenen 
Séhne auf. SchlieBlich erscheint der Erléser (So’yans, awestisch SauSyant), es 
erfolgt die Auferstehung der Toten, das jiingste Gericht findet statt, Ohrmazd 
triumphiert tiber Ahriman, und fiir die Anhanger des Rechtes bricht eine un- 
begrenzte Zeit endloser Seligkeit in dem Reiche Gottes an. 

Auch das jiingere Awesta gewahrt noch einen Einblick in die Vorstellungen 
von dem Wesen und Wirken des Anra Manyu. Er bringt schlechte Geschépfe 
hervor, hat vielen Tod im Gefolge, tut bése Taten, schafft zahllose Krankheiten, 
dringt gegen die Schépfung des guten Rechtes vor (YaSt 13, 77), hat die Schlange 
Dahaka gegen die kérperhafte Welt zum Verderben der Welt des Rechtes ge- 
bildet (Yasna 9, 8), schickt Hexen (Meteore) empor, um in seinem Diinkel den 
Wasser (Regen) erzeugenden Sternen entgegenzuwirken (YaSt 8, 39), tritt als 
Versucher an Zarathuschtra heran, um ihn zum Abfall von der mazdayasnischen 
Religion zu verleiten, nachdem er schon bei des Propheten Geburt und Wachsen 
von der Erde davongelaufen war, durch zwei zauberkraftige Gebete verscheucht. 
Er wird machtlos entfliehen, wenn der Erléser kommen und das Recht den bésen, 
finstern Trug besiegen wird (YaSt 19, 96). 

Diese scharfe Scheidung in zwei feindliche Lager erstreckt sich nach dem 
jingeren Awesta nicht bloB auf die Welt der Gétter und der Menschen. Auch die 
Tiere werden in Angehérige der guten und der bésen Schépfung geteilt. Auf der 
einen Seite stehen der Hund, dessen Verletzung oder Tétung die schwersten 
Strafen im Diesseits und im Jenseits zur Folge hat (Videvd. Kap. 13), und der 
Hahn, den SrauSa, die Verkérperung des religidsen Gehorsams, beim Erscheinen 
der Morgenréte weckt, damit er der Dimonin des Schlafes entgegenwirke und 
die Menschen rechtzeitig zum Gebet und zu gutem Tun aufwecke (Vidévd. 18, 
23ff.), auf der anderen Seite die schidlichen Tiere, wie Schlangen, Schildkréten, 
Frésche, die die Getreidekérner verschleppenden Ameisen, Fliegen und andere, 
deren Ausrottung ein verdienstliches Werk ist (Vidévd. 14, 5).1) Zu den Aus- 
riistungsgegenstinden des Priesters gehért ein Werkzeug, ein mit einem Leder- 
riemen versehener Stock, mit dem das schadliche Getier erschlagen wird. Die 
zahlreichen pedantischen Vorschriften, die sich auf das Verhalten des Menschen 
zu den zwei Gruppen von Tieren beziehen, und der im jiingeren Awesta aus dem 
zunehmenden Hang zum Schematisieren hervorgegangene Gebrauch verschiedener 


1) Ahnliches berichtet auch Herodot, I, 140 von der Religion der Magier. 
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Ausdriicke fiir Gegenstiinde oder Tatigkeiten, je nachdem, ob es sich um Wesen 
der guten oder der bésen Schépfung handelt, zeigen deutlich, wie sehr die tiefe 
Idee von dem in der Welt von Anfang an herrschenden Kampf des Guten und 
des Bésen eine Wendung ins Kleinliche erhalten hat. 

In den Gathas stehen noch die Vorstellung von dem Gegensatz des Rechtes 
(urta) und des Truges (druj) und die Scheidung der Menschen in Anhanger des 
Rechtes und des Truges im Vordergrund der Lehre Zarathuschtras. Wie die 
Vergleichung mit den vedischen Hymnen an Varuna und die Adityas ergibt, 
hat dieser Gegensatz eine Parallele in der Gegeniiberstellung der Begriffe ria und 
druh in der Religion der vedischen Asuras, in der sie eine ebenso grundlegende 
Bedeutung haben wie urta und druj in der Religion der gathischen Ahuras. Zwar 
ist dieser Gegensatz im Aditya-Kult nicht oder nicht mehr so scharf ausgepragt 
wie in der Lehre Zarathuschtras, und anderseits hat der Prophet den Begriff 
des wrta mit neuem Inhalt erfiillt. Aber die Ubereinstimmung des urta und des 
rta in sachlicher Beziehung und in sprachlichen Bildungen sind so zahlreich, daB 
die Herkunft der vedischen und awestischen Begriffe aus der urarischen Zeit 
als feststehend angesehen werden mu8. Varuna und die Adityas, die das Recht 
hegen und hiiten, sind frei von Trug und Bestrafer des Betruges, und Varuna, 
der jede Trughandlung bemerkt, wird angefleht, die von den Menschen und ihren 
Vorfahren begangenen Trughandlungen und den an dem Goéttergeschlecht ver- 
ubten Betrug zu verzeihen. Die kosmische, moralische und kultliche Bedeutung 
des rta, das als himmlische, zu Licht und Sonne in Beziehung stehende Potenz, 
als héchstes Recht, alles Naturgeschehen in die Bahnen der Gesetzlichkeit lenkt 
und auf Erden die Norm fiir das rechte sittliche Verhalten des Menschen und fir 
das rechte Tun im Bereich der Werkfroémmigkeit darstellt, laBt sich auch noch 
fiir das awestische urta nachweisen. Und wenn das urta zum Range einer Gottheit 
erhoben worden ist, so darf man darauf hinweisen, daB das rta im Rgveda schon 
personifiziert erscheint und neben den Gottern als erhabenes oder groBes Rta 
angerufen wird. Hs ist also nicht zweifelhaft, daB Zarathuschtra mit der Gottes- 
vorstellung auch die Begriffe urta und druj, die ein wesentliches Element in dem 
Kult des ethischen Himmelsgottes gebildet haben, aus der altiranischen Religion 
tibernommen hat. 

In der Religion der Gathas hat der Begriff des urta eine erhebliche Erweiterung 
erfahren. Das Recht oder das rechte Handeln bezieht sich hier nicht nur ganz 
allgemein auf die Befolgung der Religion des Ahura Mazda, es wird auch, und in 
ganz besonderem Mafée, in praktischer Richtung auf die Pflege des Rindes und 
des Ackerbaues angewendet. Mit scharfen Worten werden die der alten Religion 
dienenden Priester und Fiirsten angeklagt, da8 sie das nur fiir den Bauern und 
Viehziichter geschaffene Rind (29, 6) dem Zorne iiberantworten (44, 20), sein 
Leben (bei ihren Opfern) unter FreudenauBerungen vernichten (32, 12). Die 
Schonung des Rindes wird aber nicht bloB deswegen gefordert, weil Zarathuschtra 
mit dem Kult der Daivas auch das blutige Opfer verwirft, bei dem das Rind unter 
Darbringung des Rauschtranks getétet wurde. Mit der kiihnen religiésen Reform 
geht eine in das menschliche Leben tief einschneidende soziale Reform Hand in 
Hand, die an die Stelle eines rohen Nomadentums die héhere Lebensform des 
seBhaften Viehziichters und Bauern zu setzen gewillt ist. Und darum werden 
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nicht nur die Anhanger der Daiva-Religion und ihrer Opfer, sondern auch die 
Gegner und Stérer der sozialen Neuordnung als Anhinger des Truges den An- 
hangern des Rechtes gegeniibergestellt. Der Viehziichter wird (29, 5) neben dem 
richtig, das ist nach dem Recht, Lebenden genannt, und in einer auBerhalb der 
Gathas stehenden Stelle (Yasna 58, 4) wird er als Anhanger des Rechtes bezeichnet, 
wahrend die Anhanger des Truges nicht Viehziichter sind und den Zorn und die 
Raserei gegen die Viehziichter mehren (49, 4), die Férderer des urta von der Pflege 
des Rindes abhalten (46, 4) und ihren Lebensunterhalt nicht finden, ohne daB sie 
dem Vieh und den Leuten des nicht betriigenden Bauern Gewalt antiten (31, 15). 
Das BewuBtsein von der GréBe und Schwierigkeit der Mission, die Zarathuschtra 
uibernimmt, als er zum Fiirsorger fiir das Rind und dadurch zum Verkiinder des 
Ruhmes von Ahura Mazda und Urta bestellt wird, kommt in einer Gatha 
(Yasna 29) zum Ausdruck, in der ,,die Seele des Rindes‘“‘, eine Personifikation 
des Urbildes der Rindergattung, von Ahura Mazda Abhilfe gegen die schweren 
MiBhandlungen und Grausamkeiten erbittet, denen es ausgesetzt ist. Wie sehr 
die in der Religion Zarathuschtras verankerte Pflege des Rindes und des Acker- 
baues und damit die hohe Wertschitzung energischer Betitigung und harter 
korperlicher Arbeit in der Folgezeit zu einem integrierenden Bestandteil der 
Religion geworden ist, zeigt noch sehr anschaulich ein Text des jiingeren Awesta, 
das 3. Kapitel des Videvdat. Neben dem Ort, an dem der rechtgliubige Mann 
mit den Opferutensilien in der Hand, Spriiche aufsagend einhergeht, gehéren 
zu den erfreulichsten Statten der Erde jene, an denen er ein mit Feuer, Milch, 
Weib, Kind und guten Herden versehenes Haus errichtet hat, am meisten 
Getreide, Weidefutter und Nahrung gebende Pflanzen anbaut, wasserloses Land 
bewassert, am meisten Klein- und GroBvieh ziichtet. Die Erde, die lange Zeit 
ungepfligt dalag, ist ebenso unfroh wie die schén gewachsene Frau, die lange Zeit 
kinderlos ist. Und die Forderung, die Erde energisch zu bebauen, gipfelt in dem 
Satz, es sei der Kern der mazdayasnischen Religion, daB man kraftig Getreide 
anbauen soll. ,Wer Getreide anbaut, der baut das Urta(,,das Recht*‘) 
an, der férdert die mazdayasnische Religion.“ In den Gathis ist es 
auch noch ,,das Rechte Denken‘“‘ (aromati), das sich in der Pflege des Rindes und 
im Ackerbau betitigt. Mit der Zunge, durch die Worte des guten Sinnes und mit 
den Handen, durch das Tun des rechten Denkens soll man das Beste wirken (47, 2). 
Und auch die Personifikation der aromati, die der Schar von Mazdas Genien an- 
gehért, steht zur Férderung von Viehzucht und Bearbeitung des Bodens in 
Beziehung. 

Auch durch diese Art der Betiatigung nimmt also der Mensch Teil an dem 
Kampf des guten und des bésen Prinzips, und an der Férderung des Rechtes. 
Und er sichert sich dadurch nicht nur materielles Gedeihen in diesem Leben, er 
erwirbt sich auch den Anspruch auf die Freuden des Paradieses. ,,Wer dem An- 
hanger des Rechtes sehr wohlgesinnt ist oder mit Tatkraft fiir das Rind sorgt, 
dem wird der Aufenthalt auf der Weide des Urta und des Vohu Manah zuteil 
werden (33, 3).‘‘ Als héchstes Ziel aber winkt dem in den Kampf zwischen den 
Machten des Guten und des Bésen hineingestellten Menschen das Reich Gottes. 
Zu seiner Verwirklichung tragt jeder Mensch durch Férderung des Rechtes bei. 
Wer durch sein Denken, Reden und Tun und durch sein (vervollkommnetes) 
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geistiges Selbst das urta gedeihen macht, dem wird Ahura Mazda das Reich ver- 
leihen (51, 21). Das Kommen des Gottesreiches bedeutet das Ende des Kampfes 
zwischen dem Recht und dem Trug. Die Druj, der Trug, wird dem Urta, dem 
Recht, in die Hande geliefert werden, das Urta die Druj besiegen (48, 1), das 
urta und alle Wesen werden zur Vollkommenheit gereift sein (34, 3; 46, 7), die 
Welt wird das Recht festhalten (46, 3), und die Seele des Anhangers des Rechtes 
wird im Nichtsterben selbstherrlich sein, wihrend dem Anhanger der Liige in 
fortwahrender Dauer Leid zuteil sein wird (45, 7). 

Die eschatologischen Hoffnungen nehmen in den Verkiindigungen 
Zarathuschtras einen breiten Raum ein. Immer wieder wird der Anhanger des 
Rechtes, der Glaubige, auf die ,,letzte Wende“ der Schépfung oder des Lebens, 
auf die ,,groBe Entscheidung“, auf das ,,Wunderbargestalten des Lebens“ hin- 
gewiesen, auf das gute, kraftvolle, sonnengleiche, sich nicht mindernde Reich 
(ChSathra), das durch Ahura Mazda, durch ,,das Recht“, den ,,guten Sinn“, 
durch ,,das Rechte Denken“ gemehrt und wachsen gemacht wird. Es ist die Stitte 
der Freude eines langen Lebens (43, 2), der langen Dauer eines wiinschenswerten 
Daseins (48, 13)» Wenn dem Frommen verheiSen wird, daB in diesem Reich die 
froheste Gemeinschaft mit Urta herrschen und die Vereinigung auch mit den 
anderen Genien des Ahura Mazda erfolgen wird, so liegt dieser Anschauung offen- 
bar auch der Sinn zugrunde, daB im Gottesreich Recht, guter Sinn, rechtes 
Denken, gute Herrschaft, Heilsein und Nichtsterben und Gehorsam rein und 
ohne Anfechtung durch bése Gegenwirkung immerfort bestehen werden. So wird 
ja auch beim grofen Gericht, das dem Anbruch des Gottesreiches vorangeht, 
mit den anderen Gottheiten die groBen Reichtum besitzende Urti (geschrieben 
ASi), die Verkérperung des Geschickes, sich einstellen, und die Geschicke 
(urti), das Heil und die Pein, an die beiden Parteien, die Gerechten und die 
Betriiger, verteilen (43, 12). 

Dem Sieg des Rechtes tiber den Trug gehen die Vergeltungen beim groBen 
Gericht voraus (48,1). Sie erfolgen durch das rote Feuer, das durch das Urta 
Kraft hat, und durch fliissiges, leuchtendes Metall an beide Parteien (30, 7; 
31, 3. 19; 32, 7; 47, 6; 51,9) unter Mitwirkung einzelner Genien des Ahura 
Mazda. Die Anwendung des Feuers, das dem Helfer (dem Guten) herrliche Hilfe 
gewahren, dem Feindseligen (Bésen) sichtbare Gewalt antun soll (34, 4), und des 
flissigen Metalls geschieht offenbar zum Zweck der Priifung. Dies ist denn auch 
nach der ausfiihrlichen Schilderung der Auferstehung der Toten und des Gerichts 
im 30. Kapitel des Bundahi&’n der Fall. Nachdem alle Menschen, die guten und 
die bésen, auferstanden sind und im Himmel Belohnung und in der Hélle Strafe 
erhalten haben, werden die Metalle in den Bergen und Hiigeln geschmolzen und 
verbreiten sich in Gestalt eines Stromes iiber die Erde. Alle Menschen werden 
das fliissige Metall durchschreiten und rein werden. Dem Anhanger des Rechtes 
wird es scheinen, als ob er in warmer Milch ginge, der Anhanger des Truges aber 
wird das Gefiithl haben, das man hat, wenn man hier auf Erden in geschmolzenem 
Metall geht. Nachher finden sich alle Verwandten und Freunde in Liebe zusam- 
men, alle preisen einmiitig Ohrmazd und die Amahrspands und werden durch 
einen Unsterblichkeitstrank fiir alle Zeiten unsterblich gemacht. SchlieBlich 
besiegen Ohrmazd und die Amahrspands den Ahriman und sein Gefolge, und die 
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HGlle wird durch das fliissige Metall gereinigt und hort auf, ein Ort des Schreckens 
zu sein. 

Es ist in den Gathas oft schwer zu entscheiden, ob die Vorstellung von dem 
Weltgericht oder von dem individuellen Gericht im Jenseits vorliegt, in das der 
Mensch nach dem Tode gelangt. In der Tat scheint in den Verkiindigungen des 
Propheten éfter die Grenze zwischen dem Reich und dem Paradies, dem Haus 
des ,,guten Sinnes“ oder der Wohnung Ahura Mazdas, in dem die Gerechten 
nach dem Tode bis zum Kommen des Reiches weilen werden, wie die Bésen im 
Haus der Druj oder des schlechten Sinnes, nicht scharf gezogen zu sein. Es ist 
aber nicht zweifelhaft, daB die Vorstellung von einem zweiten oder besten Leben, 
bei dessen Beginn die Vergeltungen stattfinden (44, 2), schon den Gathas an- 
gehért. Darauf weist auch die Vorstellung von der Briicke des (die Guten und 
die Bésen) Scheidenden (Cinvato purtu) hin, die Zarathuschtra mit den Guten 
tiberschreiten wird, wahrend der Bésen Seele und geistiges Selbst sich angstigen 
werden, wenn sie zur Briicke gelangen (46, 10f.; 51,13). Denn diese Briicke 
bildet offenbar wie im jiingeren Awesta und der mittelpersischen Literatur eine 
Station auf dem Wege zum Paradies, in das man itber die Briicke gelangt, und. 
zur Holle, in die die Bésen von der Briicke hinabstiirzen. Allerdings scheinen die 
eschatologischen Vorstellungen der Gathas nicht ganz mit denen der spiateren 
Zeit iibereinzustimmen. So steht die Anschauung, daB die Anhanger der Liige 
in fortwahrender Dauer Leid erdulden (45, 7) und nach dem miSgliickten Versuch, 
die Briicke des Scheidenden zu itiberschreiten, fiir alle Zeit Giaste im Hause der 
Druj sein sollen (46,11), im Widerspruch mit den Schilderungen des Welt- 
gerichtes im Bundahiin, nach denen auch die Hélle zu existieren aufhéren wird. 

In Texten des jiingeren Awesta1) und in mittelpersischen Schriften?) wird 
das Schicksal der Seele nach dem Tode ausfiihrlich beschrieben. Sie ver- 
bleibt noch drei Niachte lang neben dem Haupte des Toten. Bei Anbruch 
des vierten Tages glaubt die Seele des Frommen einen siiBduftenden, die des. 
Bésen einen iibelriechenden Wind zu verspiiren, und es erscheint der Seele 
des einen ein wunderschénes Madchen, der des andern ein iiberaus haBliches 
Weib, die sich als das geistige Selbst des Toten, wie es im Leben gewesen, als. 
Spiegelbild seines Innern, bezeichnen und die Seelen zur Richterbriicke geleiten. 
Dort findet vor einem aus Mihr (Mithra), Sro8’ (SrauSa) und Rasn (Rasnu) 
bestehenden Tribunal das Gericht statt, bei dem Ra&n mit einer goldenen Wage 
die Taten der Guten und der Bésen mit der gréBten Genauigkeit und Unparteilich- 
keit abwagt. Die Briicke wird breit und leicht tiberschreitbar fiir die Seele des. 
Frommen, aber fiir die des Bésen so schmal, daB er in die unter der Briicke 
befindliche Hélle hinabstiirzt. Schon in zwei Gathiastellen (33, 1; 48, 4) ist auch 
noch von Menschen die Rede, die eine Mittelstellung zwischen den Anhangern 
des Rechtes und des Truges einnehmen, und bei denen sich das Falsche und das. 
Richtige, das Gute und das Bise mischen, also einander die Wage halten. Nach 


1) Im 22. und 24. Yast und Vidévd. 19, 28 bis 34. 

2) Im 4. und 17. Kapitel des Artak Viriz Namak, einer Schrift, die eine aus- 
fiihrliche Schilderung der Herrlichkeiten des Himmels und der Schrecken der Hélle. 
enthalt, wie sie die fiir einige Zeit ins Jenseits entriickte Seele eines Frommen ge- 
schaut hat, ferner im 2. Kapitel des Ménik i Chrat. 
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dem jiingeren Awesta und mittelpersischen Schriften wird der ,,Ort der Ge- 
mischten“‘ diesen Menschen nach dem Tode als Aufenthalt angewiesen.!) Die 
auch bei anderen Vélkern mit den Jenseitsvorstellungen verbundene Idee der 
himmlischen Buchfiihrung ist vielleicht schon durch die Gathas fiir die zoro- 
astrische Religion bezeugt. Dafiir scheinen die Stellen zu sprechen, in denen 
Zarathuschtra das Recht und den guten Sinn fiir alle Zeit (28,11) oder das 
Denken und alle Werke des guten Geistes (34, 2) oder den guten Sinn, die Seelen 
der Anhanger des Rechtes, ihre Andacht, ihr rechtes Denken (aromati) und ihren 
frommen Eifer im Hause Mazdas zu verwahren wiinscht. Doch steht es noch gar 
nicht fest, daB es sich an einer andern Stelle (31, 14) wirklich um ,,Schuldforde- 
rungen“ handelt, die auf Grund der ,,Buchungen“ bei der ,,Abrechnung“ an den 
Gerechten und den Betriiger gestellt werden sollen. 

Es bedeutet gewiB nicht eine Verkleinerung der Originalitat des iranischen 
Propheten, wenn wir feststellen, daB er nicht nur die Gestalt Ahura Mazdas mit 
allen ihr wesentlichen Ziigen und die Grundlage seiner dualistischen Weltauf- 
fassung, den Gegensatz des Rechtes und des Truges, sondern auch die Idee des 
Reiches aus der alten Religion ttbernommen hat. Denn das ch3athra entspricht 
dem vedischen ksatra, das die Herrschaft und das himmlische Reich der als 
Herrscher, Kénige und Herren vorgestellten Adityas, insbesondere des Varuna, 
bezeichnet und die Attribute tausendsaulig, lichterfillt, unangreifbar, erhaben, 
sehr hoch erhalt. Ahura Mazda wird ,,groBe Herrschaft besitzend“‘ genannt (49, 10), 
wie die Herrschaft des Mitra und Varuna als ,,groB‘‘ bezeichnet wird. Wir haben 
auch schon darauf hingewiesen, daB beiden Géttergruppen das Epitheton ,,gute 
Herrschaft fiihrend‘‘ gemeinsam gewesen ist. Aus alldem folgt aber, daB chSathra 
ebenso wie das ksatra der Aditya-Religion urspriinglich gleich dem wrta eine der 
Seiten in dem Wesen der héchsten Gottheit, und zwar die Herrschermacht und 
auch das himmlische Herrschaftsgebiet, bezeichnet hat, und daB diese in den 
Gathas noch sehr lebendige Bedeutung des Wortes durch Zarathuschtra eine 
Erweiterung in eschatologischer Richtung im Sinne des Reiches Gottes erfahren 
hat. Das himmlische Herrschaftsgebiet, in dem das wrta regiert wie im Reiche des 
Varuna das rta, ist zum ewigen, wiinschenswerten, guten Reich geworden, 
in dem am Ende der Dinge nach endgiiltiger Uberwindung des Truges das Recht 
unangefochten herrschen wird. In der Religion des Zarathuschtra ist dann der 
Begriff des Reiches ebenso wie der des Rechtes personifiziert worden. Im jiingeren 
Awesta aber erscheint Ch8athra als Schutzgottheit der Metalle, wie auch die 
anderen Amurta Spontas Urta, Vohu Manah, Aromati, Harvatat und Amurtat 
zu Schutzgottheiten des Feuers, des Viehes, der Erde, des Wassers und der 
Pflanzen geworden sind. Nur wer die Zeugnisse der vedischen Texte vernach- 
lassigt, kann behaupten, daB diese konkrete Konzeption von Ahura Mazdas 
Genien urspriinglich sei, und da Zarathuschtra infolge seiner Tendenz zur 


1) Die Vorstellung von der schwer iiberschreitbaren Briicke haben das spatere 
Judentum und der Islam tibernommen,. Sie findet sich auch bei den Indern und 
anderen Vélkern. Auch der Richterwage begegnen wir im Judentum und Islam. 
Uber diese Ubereinstimmungen und andere Parallelen ist das Material bei J. Schef- 
telowitz, Die altpersische Religion und das Judentum, GieBen 1920, zusammen- 
getragen. 


Die Religion der Iranier 257 


Vergeistigung die Abstraktionen an ihre Stelle gesetzt habe. Da sich aus der 
Ubereinstimmung zwischen der Aditya- und der Aburareligion im _ ,,Recht‘ 
und in der ,,Herrschaft‘‘ oder im ,,Reich“ ergibt, daB diese Begriffe in beiden 
Religionen und daher auch schon in der arischen Urzeit in dem Kult eines groBen 
ethischen Himmelsgottes besonders wichtige Attribute dieser Gottheit bezeichnet 
haben, so kann nur die Entwicklung von der begrifflichen Bedeutung dieser 
Abstraktionen und von da zur konkreten Gestaltung von Schutzgottheiten des 
Feuers und der Metalle als natiirlich und verstindlich angesehen werden. Es 
ist schon aus diesem Grunde undenkbar, dafi den fiinf Abstraktionen Urta, 
Chéathra, Aromati, Harvatat und Amurtat, wie jetzt zumeist angenommen wird, 
von Anfang an die auch schon im alten Indien vorhandene Lehre von den fiinf 
Elementen, die vielleicht auch von den Iraniern zu den Chinesen gelangt ist, 
zugrunde liegt. Man hat aus dem Umstand, da8 im manichiischen Religions- 
system ein aus dem Namen Amurta Sponta entstandenes Wort die fiinf Ele- 
mente bezeichnet, schlieBen zu dirfen geglaubt, daB diese Verbindung des Namens 
der Amurta Spontas mit der Elementenreihe schon aus der dltesten Zeit der 
zoroastrischen Religion stamme. Ahura Mazda sei also urspriinglich von den 
finf Gottheiten der Elemente umgeben gewesen, die spater — von Zarathuschtra 
— vergeistigt und durch Abstrakta ersetzt worden seien. Diese Gruppe von 
fimf Elementengéttern sei dann durch Einbeziehung von Ahura Mazda (oder 
Sponta Manyu) als dem Beschiitzer der Menschen und durch Hinzufiigung von 
Vohu Manah als einer Schutzgottheit des Viehes zu einer Gruppe von sieben 
erweitert worden.1) Aber nichts widerspricht der Annahme, daB der Stifter der 
manichiischen Religion, der im Jahre 242 n. Chr. in die Offentlichkeit getreten 
ist, bei seiner Bezeichnung der fiinf Elemente an die dem jiingeren Awesta eigen- 
tiimliche konkrete Auffassung der Amurta Spontas als Gottheiten der finf 
Elemente angekniipft hat. Vor allem aber darf einer irrigen, fast allgemein 
verbreiteten Anschauung gegeniiber darauf hingewiesen werden, daf Abstrak- 
tionen nicht nur fiir die Religion der Gathas, sondern auch fiir die Adityareligion 
charakteristisch sind. Neben Mitra, fiir den wir wie fir den awestischen Mithra 
den urspriinglichen abstrakten Charakter wahrscheinlich gemacht zu haben 
glauben,”) und Aryaman, dessen Bedeutung unsicher ist, der aber jedenfalls auch 
eine Seite des Wesens der hichsten Gottheit verkérpert, wie in Bhaga offenbar 
die Giite und Freigebigkeit personifiziert ist, gehéren zu den Adityas noch 
Daksa, ,,die Geisteskraft‘‘, und Amsa, ,,der Anteil‘‘, der der awestischen oa 
(,,Geschick, Los‘‘) entspricht; Aditi, ,,das Nichtgebundensein (von Siinde)“, i 

die Mutter der Adityas. Diese Ubereinstimmungen der Adityas und der Acts 
beweisen, daB schon in der arischen Urzeit in dem Kult eines groBen ethischen 
Himmelsgottes eine Anzahl von religiés bedeutsamen Begriffen eine wichtige 
Rolle gespielt hat und personifiziert worden ist. Manche von ihnen sind in die 
Aditya-Religion, andere in die Ahura-Religion ibernommen worden, und drei 


1) Diese Ansicht ist zuletzt von Reitzenstein, Nachrichten d. Géttinger Ges. 
d. Wiss., Phil.-hist. K]., 1922, S. 254 und H. H. Schaeder in R. Reitzenstein und 
H. H. Schaeder, Studien zum antiken Synkretismus aus Iran und Griechenland, 
1926, II, 279, verteidigt worden. 

2) Oben 8. 235ff. 
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dieser Begriffe — Recht, Herrschaft (Reich) und Anteil (Geschick) — sind 
beiden Gruppen gemeinsam. Die zahlreichen Ubereinstimmungen des vedischen 
Mitra und des awestischen Mithra machen es zweifellos, daB in vorzoroastrischer 
Zeit auch Mithra in seiner begrifflichen Bedeutung (Vertragstreue) und als 
Abstraktion der Gruppe von Ahuras angehért und von Zarathuschtra durch 
die Personifikation eines anderen Begriffes, wohl durch Urta, das Recht, ersetzt 
worden ist. Durch diese Tatsachen erscheint die Urspriinglichkeit des abstrakten 
Charakters der géttlichen Genien um Ahura Mazda vollstandig gesichert. Spater 
haben dann gelehrte Spekulation und die vom jiingeren Awesta an haufig auf- 
tretende Tendenz zum Schematisieren in Ankniipfung an uralte') oder durch 
die zoroastrische Reform entstandene®) oder ausgekliigelte*) Beziehungen der 
personifizierten Begriffe zu den drei Naturreichen Tierwelt, Pflanzen und Metalle 
und zu den drei Elementen Feuer, Erde und Wasser diesen Personifikationen 
bestimmte Verwaltungs- und Schutzgebiete zugewiesen. 

Damit ist aber auch die jetzt mehr denn je bestrittene Verwandtschaft 
und urspriingliche Identitat der Adityas und der ,,Weisen Ahuras‘“ (Amurta 
Spontas) bewiesen. Sie wird durch den iibrigens nicht ganz zutreffenden Ein- 
wand, da diese zwei Reihen von Gottheiten auch nicht einen einzigen Namen 
gemeinsam haben, nicht in Frage gestellt. Denn es kann nicht zweifelhaft sein, 
daB zwei Géttergruppen, die in ihren Anfiihrern Varuna und Ahura Mazda und 
in ihren iibrigen Mitgliedern eine ganze Anzahl wesentlicher Ziige und Vor- 
stellungen gemeinsam haben, das Herrentum und Herrschertum, die Allwissen- 
heit und Nichttaéuschbarkeit, die Personifikation von Begriffen, von Eigenschaften 
und Wirkungen des héchsten Himmelsgottes, die Idee des himmlischen Rechtes 
und des himmlischen Reiches u. a.m., nahe verwandt sein miissen. Diese zwei 
Géttergruppen — es ist miiBig, iber die genaue Zahl ihrer Mitglieder zu streiten — 
gehen also auf eine ganz ahnlich beschaffene Gruppe von Gottheiten der urarischen 
Zeit zuriick, die sich von dem Kult anderer Gétter ebenso scharf unterschieden 
haben muB, wie die Aditya-Religion sich von dem Kult der anderen vedischen 
Gottheiten scharf abhebt und die von Zarathuschtra tibernommene Ahura- 
religion der vorzoroastrischen Zeit in einem scharfen Gegensatz zur alten Volks- 
religion steht. Die Annahme, da8 die in den Hymnen an die vedischen Adityas 
noch in gréBerer Urspriinglichkeit und Vollstaindigkeit vorliegenden Anschau- 
ungen der urarischen Asurareligion méglicherweise aus Babylon stammen, ist 
trotz nahezu einstimmigen Widerspruches, der dagegen erhoben worden ist, 
bisher nicht widerlegt. Dagegen entbehrt die Ansicht aller Wahrscheinlichkeit, 


1). So die in die urarische Zeit zuriickreichende Beziehung von wrta ,,Recht und 
vedisch rta zum Feuer, von ,,Heilsein“ (harvatat, vedisch sarvatat und sarvatati) und 
»Nichtsterben“‘ (amurtat, vedisch amrtatva) zu Wasser und Pflanzen. 

2) Die in den Gathas geforderte Betétigung des ,,guten Sinnes‘ (vohw manah) 
und des ,,rechten Denkens“ aromati) in der Pflege des Rindes und der Bebauung 
der Erde. Die Annahme, dafi Aromati schon in den Gathas eine Erdgottin ist, ist 
unndétig. Auch die vedische Aramati ist nicht, wie immer noch behauptet wird, 
eine Géttin der Erde. 

8) Die Vorstellung von géttlicher und weltlicher Herrschermacht wurde offenbar 
mit der Vorstellung von Reichtum und Besitz verbunden, die durch die Metalle, 
insbesondere durch Gold und Silber, reprisentiert wird. 
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daB die Religion Zarathuschtras eine Reaktion und Absage gegen vedische 
Stamme darstelle, die zur Zeit des Propheten und nachher in Ostiran als feind- 
liche Nachbarn neben den awestischen Stémmen gewohnt und unter Fihrung 
ihrer Devas die vedischen Stéamme durch fortwihrenden Viehraub gefahrdet 
haben.*) 

Wir haben in dem ersten Teile dieser Darstellung die Gottheiten des jiingeren 
Awesta behandelt, die durch die Vergleichung mit der vedischen Religion als 
Gestalten der altiranischen Religion erwiesen werden. Das Alter und die Herkunft 
anderer Gestalten des jiingeren Awesta ist unbestimmt. Dies gilt vor allem fiir 
die Géttin Ardvi Stra Anahita, die “Avdireg der griechischen Autoren, 
eine Gottheit der himmlischen Gewisser. Sie wird im 5. Ya&St als schénes, 
prachtig gekleidetes Madchen von vornehmer Abkunft geschildert und erscheint 
erst in den Keilinschriften Artaxerxes II. Ob diese Géttin nicht aus einer nicht- 
arischen Religion tibernommen worden ist, laBt sich nicht entscheiden. Von der 
Fravurti (geschrieben Fravasi), der der 13. Yast gewidmet ist, darf man wohl 
mit Recht annehmen, da8 sie nicht erst eine Bildung der nachzoroastrischen 
Zeit ist. Sie bezeichnet den schon vor der Schépfung existierenden geistigen 
Bestandteil der Wesen und beriihrt sich mit der daina, dem von Seele und Lebens- 
kraft unterschiedenen geistigen Selbst oder Ich der Gathas. Die Fravurtis 
haben aber auch — offenbar in weiterer Entwicklung — den Charakter von 
kriegerischen Schutzgeistern und Manen erhalten. Endlich sei auch noch des 
Chvarnah (19. Yast) Erwaihnung getan, des Licht- und Glicksglanzes, der 
insbesondere als Herrschaftsglanz der Kénige und der Arier ein Symbol der 
Macht ist. 

Im iibrigen lassen sich in der Religion des jiingeren Awesta rein zoroastrische 
und aus der alten Volksreligion stammende Vorstellungen kaum deutlich scheiden. 
Es geht auch nicht an, alle Vorstellungen, die mit den Lehren der Gathas nicht 
im Einklang zu stehen scheinen oder in ihnen nicht vorkommen, den ganzen 
Videvdat mit seinen oft tiberaus grausamen Strafen auch fiir ganz geringfiigige 
Vergehen, seinen oft sehr kleinlichen, ja abgeschmackten Reinheitsgesetzen, 
die Heilighaltung des Feuers und der Erde, die durch Leichen nicht verunreinigt 
werden diirfen, das Aussetzen der Leichen zum FraB fiir Raubvégel, die mit 
dieser Art der Leichenbehandlung verbundenen Brauche und Vorschriften 
u. dgl. m. samt und sonders der Religion der Magier zuzuweisen, die nach Herodot 
ein medischer Priesterstamm gewesen sind. 

Die Bedeutung der zoroastrischen Religion in der Form, in der sie uns in 
den Gathas des Zarathuschtra und, in weiterer Entwicklung, im jiingeren Awesta 
entgegentritt, liegt in ihrem monotheistischen Charakter, ihrer dualistischen 
Weltauffassung und ihren Anschauungen von der Erlésung in einem Reiche 
ewiger Gerechtigkeit. Lebensbejahung, tatkraftige Teilnahme an dem Kampfe 
des Rechtes und der Wahrheit gegen Trug und Liige und frohe Zukunftshoffnung, 
Reinheit jeglicher Art, Reinheit des Denkens, Redens und Handelns und Abscheu 
vor kérperlicher Befleckung, die von der Schépfung der Druj herkommt, sind 
die Forderungen dieser Religion. Wie in anderen groBen Religionen, sind auch 


1) So Joh. Hertel, Die Sonne und Mithra im Awesta, 1927, S. 261. 
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in ihr groBe, inhaltstiefe Gedanken nur zu bald infolge der Unzulanglich- 
keit ihrer Priesterschaft von Formelkram iiberwuchert worden. Es ist wohl 
kein Zufall, daB in den Lehren der Gathas, die den Anfang und Héhepunkt in 
der Entwicklung dieser Religion darstellen, die Werkfrémmigkeit hinter den 
ethischen Forderungen ganz zuriicktritt. Wohl hat Zarathuschtra, der mit den 
Daivas auch das blutige Opfer abgeschafft hat, auf das Opfer selbst nicht ganz 
verzichtet.1) Aber es klingt beinahe wie eine geringere Bewertung des Opfers, 
wenn Zarathuschtra einmal (33, 14) ausruft: ,Als Gabe bringt Zarathusch- 
tra dem Mazda und dem Urta seines Leibes Lebenskraft, die 
Vorziglichkeit guten Sinnes, Tuns und Redens, den Gehorsam 
und sein Kénnen (chiathra) dar.“ 


IV. Weitere Entwicklung der zoroastrischen Religion und Sekten- 
bildung 


Einen Einblick in die weitere Entwicklung der awestischen Religion bietet 
die einer spateren Zeit angehérige, umfangreiche, in mittelpersischer Sprache 
abgefaBte religiése Literatur. Schon in den Gathas ist der monotheistische 
Charakter der héchsten Gottheit nicht ganz frei von Widerspriichen. Denn 
wahrend auf der einen Seite Ahura Mazda — als alter Himmelsgott — Schépfer 
von Licht und Finsternis ist, erscheint seine Allmacht doch durch die uranfang- 
liche Existenz der zwei Prinzipien nicht ganz unberithrt. In der Schilderung 
des groBen Kampfes im Bundahisn ist der monotheistische Zug im Wesen Ahura 
Mazdas ganz in den Hintergrund getreten, und Ohrmazd und Ahriman stehen 
einander als Schépfer der Welten des Lichtes und der Finsternis gegeniiber. 
Weiterhin wird?) die Zeit (Zruvan), das Schicksal, als héchstes Prinzip tiber 
Ohrmazd gestellt. Es ist die ,,grenzenlose Zeit“, die schon im jiingeren Awesta 
mit ihrem Gegensatz, der ,,langen, eigenem Gesetz unterstehenden Zeit an- 
gerufen wird, und im Bundahis&n ist sie die auf den AbschluB des groBen Kampfes 
folgende Ewigkeit zum Unterschiede von dem Zeitraum von 12.000 Jahren, 
in denen das Weltgeschehen sich abspielt. Der dem 4. Jahrhundert n. Chr. an- 
gehérende griechische Schriftsteller Theodorus von Mopsuestia und armenische 
Autoren des 5. Jahrhunderts bezeugen, daf die Lehre der Zirvaniten (von 
zruvan), die die Zeit zum obersten Prinzip erhoben hat, unter den Sasaniden 
weit verbreitet gewesen ist. In den Darstellungen dieser Lehre erscheinen Ohr- 
mazd und Ahriman als Briider, als Sdhne Zruvans, der, um einen Sohn, Ohrmazd, 
zu erlangen, ein Opfer darbringt, aber durch einen Zweifel an dem Erfolg dieses 
Opfers die gleichzeitige Geburt Ahrimans verschuldet. 

Unter der Regierung des Sasanidenherrschers Kavadh (488 bis 531) trat 
Mazdak’) als Griinder einer Sekte auf und predigte, indem er die Daimonen 


1) Vgl. Yasna 34, 3: ,,Dir, o Ahura, und dem Urta wollen wir mit Andacht die 
Opfergabe darbringen“ und 43, 9: ,,Bei der Deinem Feuer andachtsvoll gespendeten 
Gabe will ich des Urta zumal, so sehr ich’s vermag, eingedenk sein.“ 

2) Vgl. Méntik i Chrat 8, 8; 27, 10ff. Vgl. auch H. Junker, Uber iranische Quellen 
der hellenistischen Aion-Vorstellung (Vortrige der Bibl. Warburg), 1923, 5. 141ff. 

3) Vgl. die sehr wertvolle Abhandlung von A. Christensen, Le régne du roi 
Kawadh I. et le communisme Mazdakite, Kopenhagen 1925. 


Die Religion der Iranier 261 


(Devs) der MiBgunst, des Zornes und der Habsucht als Quelle alles Ubels be- - 
zeichnete, extrem sozialistisch-kommunistische Lehren und forderte weitest- 
gehende (auch auf die Ehefrauen sich erstreckende) Giitergemeinschaft, Auf- 
hebung der Standesvorrechte und Enthaltung vom Genu8 getéteter Tiere 
u.dgl.m. Diese Sekte ist nach anfianglicher Begiinstigung durch den Herrscher 
gegen das Ende seiner Regierungszeit ausgerottet worden. Doch werden Anhanger 
der Lehren Mazdaks noch in spaterer Zeit erwahnt. 

Lehren der zoroastrischen Religion, insbesondere der Dualismus, haben 
endlich eine der Grundlagen des Systems der manichiaischen Religion 
gebildet. Sie ist eine synkretistische Religion und setzt sich aus babylonischen, 
iranischen, gnostischen, christlichen und buddhistischen Elementen zusammen, 
die Mani, der Stifter dieser Religion, jedoch in selbstaéndiger und eigenartiger 
Weise zu einer groBen Erlésungslehre vereinigt hat. Er trat mit dem Anspruch 
auf, das Werk Zarathuschtras, Buddhas und Jesu, als deren Nachfolger er sich 
ansah, fortzusetzen und der Menschheit durch eine neue Weltreligion die Er- 
lésung zu bringen. Hs ist freilich oft nicht méglich, die Herkunft einzelner Vor- 
stellungen der Lehre Manis gerfauer zu bestimmen, und so kommt es, daB die 
Meinungen tiber ihre Grundlagen noch immer sehr weit auseinandergehen. 

franischen Ursprungs, wenn auch mit anderen Elementen durchsetzt, ist 
zweifellos der strenge Dualismus dieser Religion. Und zwar stehen hier die zwei 
unendlichen und doch aneinander grenzenden Reiche des Lichtes und der Finsternis 
und als Herrscher in diesen Reichen einerseits die Gottheit, ,der Konig der 
Paradiese des Lichtes‘‘, mit dem Lichtaéther und der Lichterde und den zwélf 
Aonen Liebe, Glauben, Treue, Edelsinn, Weisheit usw., auf der anderen Seite 
der weiblich gedachte, anfangslose Geist der Finsternis mit den Aonen Qualm, 
Brand, Glutwind, Gift und Dunkel einander gegeniiber. Aus den Elementen 
der Finsternis entstand der drachengestaltige Urteufel, der Satan, der in die 
Héhe emporschnellend das Licht erblickte, nach erstmaligem Zuriickweichen 
dagegen anstiirmte und den zu seiner Bekimpfung vom Konig der Paradiese 
geschaffenen und ausgesandten, mit den fimf Eigenschaften der Lichterde 
(leiser Hauch, Wind, Licht, Wasser und Feuer) als Waffen ausgeriisteten lichten 
Urmenschen verschlang. Der Urmensch wird zwar nachher befreit, aber es hat 
inzwischen eine nicht mehr léisbare Vermengung von Lichtteilen mit Elementen 
der Finsternis stattgefunden. Aus dieser Mischung wird die irdische, aus zehn 
Himmeln und acht Erden bestehende Welt geschaffen. Fortan sind Lichtteile 
durch die Materie gebunden, und es gilt, diese in der Welt eingekerkerten Licht- 
teile zu erlésen und ihre Riickkehr in das Reich des Lichtes zu erméglichen. 
Um die Lichtteile immer weiter in der materiellen Welt verbreiten und fest- 
halten zu lassen, zeugt der oberste der Teufel das erste Menschenpaar Adam 
und Eva. Aber die Miachte des Lichtreiches senden Jesus zu dem eine gréBere 
Menge von Lichtteilen enthaltenden Adam, der von ihm iiber das Wesen der 
Welt aufgeklirt und vor der Zudringlichkeit der Eva gewarnt wird. Dieser ist 
mit dem kirchlichen Jesus nicht identisch. Er ist ein rein geistig vorgestellter 
, Jesus patibilis“. Die Damonen bemihen sich immerfort, die in den Menschen 
befindlichen Lichtelemente an sich zu reiBen. Es ist also Aufgabe des Menschen, 
an dem grofen Reinigungsproze8, an der Befreiung der verloren gegangenen, 
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an die Materie gebundenen Lichtteile mitzuwirken. Dieser ProzeB setzt sich 
fort, bis alles Licht frei geworden ist. Dann ist das Ende der Welt gekommen, 
ein Heiland tritt auf, Himmel und Erde stiirzen in die Tiefe, ein Weltbrand 
bricht aus, der Geist der Finsternis wird fiir immer in seinem Reiche gefangen- 
gesetzt, und das Lichtreich, das nunmehr alles Licht in sich vereinigt, besteht 
in Ewigkeit fort. 

Mani teilt die Menschen in drei Gruppen, die Vollkommenen oder Er- 
wahlten (Electi), die Hérer (Auditores) und die Nichtmanichaer. Den _ ,,Er- 
wahlten sind drei Verpflichtungen (signacula) auferlegt: Gotteslisterung und 
Fleischgenuf zu vermeiden, sich jeder dem Wesen der Lichtwelt zuwiderlaufenden 
Handlung zu enthalten, den Geschlechtsverkehr zu unterlassen. Sie fiihren also 
ein Leben strenger Askese und gelangen nach dem Tode in das Lichtparadies. 
Den ,,Hérern‘‘, den Laien der manichaéischen Gemeinde, sind zehn Gebote 
moralischen Jnhaltes vorgeschrieben. Wenn sie gestorben sind, werden sie 
durch ein langwieriges Lauterungsverfahren fiir die Aufnahme in das Lichtreich 
reif gemacht. Die Nichtmanichaer aber erleiden nach dem Tode furchtbare 
Qualen im Reich der Finsternis und werden beini Weltende in die Hille gestiirzt. 

Im Kultus sind Opfer streng verpént. Fir die Electi und die Auditores 
sind Fasten vorgeschrieben. In den Gebeten werden der Vater des Lichtes, 
der Konig des Lichtparadieses, und die anderen himmlischen Machte sowie 
Mani selbst verherrlicht. Daneben wird in den Hymnen immer wieder die Seele 
angerufen, aus dem Schlafe der Trunkenheit, in den sie durch die Vermischung 
mit den Elementen der Finsternis geraten ist, zu erwachen, wieder zu ihrem 
Ursprung zuriickzukehren und da Erlésung zu finden. 

In den in Turfan gefundenen Handschriften, die Reste von Originalwerken 
der manichaischen Literatur enthalten und die Darstellung der manichaischen 
Religion durch orientalische und abendlandische, zumeist gegnerisch eingestellte 
Autoren bestiatigen, finden sich auch sonst noch Spuren iranischen Einflusses 
auf die Lehre Manis, wie die Namen zoroastrischer Gétter und Damonen und 
der Gott Zurvan (,,Zeit‘‘), als dessen Sohn Mani sich bezeichnet. Die Annahme,’) 
daB die iranischen Anschauungen ,,zum Teil durch mandiische, bzw. christliche 
Vermittlung in den Manichaéismus eingedrungen sind“, geht wohl zu weit. Auch 
buddhistische Einfliisse sind unverkennbar. Selbst die Lehre von der Seelen- 
wanderung hat Mani itibernommen, und in den manichadischen Turfantexten 
ist noch von dem ,,Geborenwerden und Sterben‘‘, dem ,,Rade des Geborenwerdens 
und Sterbens“ und von ,,den vielen Samsars“ (indisch samsara, ,,Kreislauf der 
Geburten“‘) die Rede.?) Besonders zahlreich und deutlich sind die Beziehungen 
der Lehre Manis zum Christentum. So hat Mani auch die Schilderung des jiingsten 
Gerichtes unmittelbar aus dem Neuen Testament tibernommen. 

Mani, der im Jahre 215/16 n. Chr. als Sohn persischer Eltern in Babylon 
geboren wurde, ist am Tage des Regierungsantrittes des Sasaniden Schapur I. 
im Jahre 242 an die Offentlichkeit getreten. Nach anfinglichem MiBerfolg hat 


1) I. Scheftelowitz, Die Entstehung der manich. Religion, 1922. 

2) Vgl. S. 10 der sehr wertvollen Abhandlung von E. Waldschmidt und 
W. Lentz, Die Stellung Jesu im Manichaismus (Abhandl. d. preuB. Ak. d. Wiss., 
phil.-hist. Kl., 1926). 
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seine Lehre trotz heftigster Verfolgungen durch die Anhanger der groBen Reli- 
gionen, mit denen sie in Berithrung gekommen ist, und denen sie sich infolge 
ihres synkretistischen Charakters leicht anzupassen vermochte, eine ungemein 
weite Verbreitung bis nach China hinein gefunden. Sie hat sich Jahrhunderte 
lang auch an den Kiisten des Mittelmeeres als gefaihrliche Gegnerin des Christen- 
tums behauptet und wirkt durch eine Anzahl von Sekten bis in die Gegenwart 
hinein. 
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